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Qloballaşan dünyamız informasiya və informasiya texnologiyaları dövrünə qədəm qoymuşdur. 
Alimlər bu dövrü “paradiqmaların dəyişməsi” dövrü də adlandırırlar. Azərbaycan alimləri bu 
dövrün onların üzərinə qoyduğu vəzifələrin məsuliyyətini dərk edirlər. Filosofların fikrincə 
informasiya anlayışının, informasiya mübadiləsi və axınının artıq elmin bütün sahələrinə cəlb 
olunduğu dərk edilməklə fəlsəfənin, tarixin və idrak nəzəriyyəsinin yeni metodologiyasının axtarışı 
istiqamətində işlər görülməlidir. 

Bəzi alimlərin fikrincə fəlsəfənin, sosiologiyanın və politologiyanın inkişafı üçün vacib sayılan və 
inteqral tədqiqat obyektini aşkar edə biləcək metodologiya – fənlərarası metodologiyadır. Digərləri 
isə əmindirlər ki, din, elm və fəlsəfə arasında konsensusu ümümvəhdət fəlsəfəsi təmin edə bilər. 

Bir sıra fəlsəfi-nəzəri anlayışların dəqiqləşdirilməsi, filosof və müxtəlif elm sahələrindən olan 
mütəxəssislərin, o cümlədən təbiətşünas alimlərlə qarşılıqlı əlaqə prinsiplərinin aşkar edilməsi 
müasir Azərbaycanda elmin inkişafı üçün mühüm şərtlərdən biridir. Bu baxımdan bir sıra 
metodologiyaların da (marksizm, narrativizm, hermenevtika və s.) artıq məhdud olduğu haqqında 
da fikirləşməyin vaxtı çatmışdır. 

Seminarda aşağıdakı məsələlərin müzakirəyə çıxarılması planlaşdırılır: 

e Fəlsəfə - bəşəriyyətin mənəvi mədəniyyətinin universal fenomeni kimi, 

e Müasir elmin nailiyyətləri və sosiomədəni inkişafın perspektivləri işığında ümumvəhdət fəlsəfi 
konsepsiyası, 

e Fəlsəfə - idrakın, varlığın əsas prinsipləri (qanun və qanunauyğunluqları), maddi və ideal olanın 
vəhdəti haqqında təlim kimi, 

e Varlığın əsas ilkin səbəbi kimi materialist, idealist, dualist fəlsəfi konsepsiyalarla yanaşı 
ümumvəhdət monodualist fəlsəfi konsepsiyanın movcudluğu, 

e Varlığı müxtəlifliyi ilə öyrənən konkret elmlərin onu bütövlükdə öyrənən fəlsəfə ilə mahiyyət 
etibarilə üzvü əlaqəsinin mövcudluğu, 

evə başqa mövzular. 


Mütəmadi olaraq fəaliyyət göstərməsi nəzərdə tutulan seminar iştirakçılarına uğurlar diləyirik. 


Azərbaycan Respublikasının Azərbaycan Milli Elmlər 
Prezidenti yanında Akademiyasının Fəlsəfə, Sosiologiya 
Elmin İnkişafı Fondu və Hüquq İnstitutu 
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ÜMUMVƏHDƏT FƏLSƏFƏSİ MÜASİR ELM VƏ 
SOSİOMƏDƏNİ İNKİŞAFIN PERSPEKTİVLƏRİ İŞIĞINDA (MƏSƏLƏNİN 
QOYULUŞUNA DAIR) 


Z. Quluzadə 
AMFA Fəlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutu 


Hazırda mənəvi mədəniyyətin, o cümlədən fəlsəfənin mövzusu əsas anlam və təriflərin 
təfsirində məzmun baxımından çoxmənalılıq, fərq və ziddiyyətlərin olmasını nəzərə alaraq bəhs 
etdiyimiz mövzu və istifadə edəcəyimiz anlamlar haqqında təsəvvürümüzü, daha doğrusu, 
mövcud təsəvvürlərdən hansılara istinad etdiyimiz barədə əvvəldə məlumat verməyi vacib hesab 
edirik. 

Əsaslandığımız mövqe və müddəalar aşağıdakılardır: 

Fəlsəfə - bölgələrə bölünməmiş vahid bəşər mənəvi mədəniyyətin universal təzahür formasıdır. 

Fəlsəfənin təlim kimi predmeti-maddi və mənəvinin vəhdəti olan varlığın əsas prinsip və ya 
qanunauyğunluqlarının tədqiq və şərhidir. 

Tarixən fəlsəfənin varlığının ilk səbəbi və əsasının şərhində maddi və mənəvini (idealı) ilkin və 
ikinci (törəmə) kimi ayıran və qarşı-qarşıya qoyan materialist və idealist və bu başlanğıcları bir- 
birindən fərqləndirərək onların paralel mövcudluğunu qəbul edən dualist nəzəriyyə ilə yanaşı ideal 
və maddini (hər iki başlanğıcı) ilkin vəhdətdə qəbul edən və ümumvəhdət fəlsəfi adı altında da 
tanınan vəhdət fəlsəfəsi konsepsiyası mövcud olub. 

Məlumdur ki, varlığın zənginliyini, onun hissə və cəhətlərini ayrı-ayrılıqda öyrənən konkret 
elmlər və varlığı bütöv şəkildə öyrənən fəlsəfənin adlarını çəkdiyimiz nəzəriyyələri mahiyyət 
etibarilə və üzvü əlaqə və vəhdətdə bir-birinin təsəvvürlərini tarix boyu təshih edərək 
təkmilləşdiriblər. Bu təshihetmə prosesi — onların inkişafının obyektiv qanunauyğunluqlarındadır. 
Söylənənləri nəzərə alaraq, zənnimizcə, konkret elmlərin nailiyyətləri onların gələcək inkişaf 
imkanlarının təmini eynilə müasir cəmiyyətin sosial-mədəni inkişaf perspektivləri baxımından 
vəhdət və dəyərləndirilməsi xüsusi əhəmiyətə malikdir. 

Müasir zamanda fəlsəfənin mövzusu, əsas kateqorial anlamları, ayrı-ayrı fəlsəfi mədəniyyətlərin 
dəyərləndirilməsində müxtəlif dəyər meyarlarından istifadə edilməsi isə müzakirə üçün təklif 
olunan mövzunun həm elmi, həm siyasi cəhətdən aktuallığına bir daha dəlalət edir. 

Mövzunun müzakirəsi onilliklər ərzində fəlsəfənin əsas konsepsiyasının və konkret elmlərdə 
tədqiqatın nəzəri metodoloji əsasının seçimi siyasi ideologiya ilə qanuniləşdirilmiş ancaq dialektik 
materializmlə məhdudlaşması postsovet arealı tədqiqatçıları üçün xüsusilə aktual vəzəruridir. 

Müzakirə problemini təklif edərək bir daha xatırlatmaq istəyirik ki, qədim dövrdən bu günədək 
ümumvəhdət fəlsəfi dünyagörüşünü əks etdirən konsepsiyalar Şərq və Qərb fəlsəfi mədəniyyətində 
monizmin müxtəlif (hilozoizm, pananimizn, panpsixizm, panteiam, holizm və s.) formalarında 
fəlsəfi dünyagörüşü sistemlərinin ya əsasını, ya da tərkib məqamlardan birini təşkil edir. 

Ümumvəhdət fəlsəfəsinin özünəməxsusluğu onun materializm və idealizmə xas maddi və 
mənəvi başlanğıclardan birinin ilkin səbəb, əsas, digərinin isə ikinci, nəticə törəmə və birincidən 
mütəmadi asılı olması məsələsini məhz aradan qaldıraraq bu iki başlanğıcı vəhdətdə görməsidir. 

Qeyd etməliyik ki, tarixən ümumvəhdət və ya vəhdət fəlsəfəsi adı altında tanınan fəlsəfi təlimlər 
“ideal” anlamı haqqında təsəvvürləri və xüsusilə bu anlamda ilahi qüvvənin, Allahın yeri və 
rolunun təsviri ilə fərqləniblər. Bu təlimlərin mahiyyəti təzahür formalarından asılı olmayaraq 
maddi və idealı daimi və vəhdətdə qəbul etmələrindədir. 


"Ümumvəhdət fəlsəfəsi və müasir elm" elmi-nəzəri seminarı 
30 - 31 mart 2010-cu il, Bakı, Azərbaycan 





Müəllifin təsəvvürünə görə adı çəkilən digər əsas fəlsəfi konsepsiyalarla müqayisədə 
ümumvəhdət konsepsiyasına istinad təfəkkür prosesinin rasionalla irrasionalı birləşdirəcək inkişafı 
və müasir qloballaşma və əks təmayüllərin çarpazlaşdığı və Şərq-Qərb konsensusu axtarışında olan 
cəmiyyətdə inkişaf perspektivlərinin tədqiqi, bu sahədə yaranan problemlərin həllinə yaxınlaşma 
baxımından daha məhsuldardır. 

(Söylənilən mövqe müəllifin 50 il ərzində ümumvəhdət fəlsəfəsinin Şərq və Qərb mədəni 
bölgələrinin fəlsəfi mədəniyyətlərində tədqiqinə həsr edilmiş kitab və məqalələrində, o cümlədən, 
tezislərə əlavə edilmiş “Mistika və panteizm mənəvi mədəniyyətin universal fenomenləridir” 
məqaləsində bu və ya digər dərəcədə öz əksini tapıb.) 

Təklif edilən müzakirədən əsas məqsəd – elm və fəlsəfə mütəxəssislərinin müştərək imkan və 
səylərindən istifadə edərək gələcək tədqiqatlar üçün fəlsəfi metodologiya axtarışıdır. Digər məqsəd 
- müxtəlif elmləri təmsil edən alimləri vahid mövzu müzakirəsi ətrafında birləşdirərək, onların 
arasında təmas yolu ilə intellektual və mənəvi təkmilləşmə imkanlarının genişləndirilməsidir. 


"Ümumvəhdət fəlsəfəsi və müasir elm" elmi-nəzəri seminarı 
30 - 31 mart 2010-cu il, Bakı, Azərbaycan 





MOLLA SƏDRANIN HƏRƏKƏTİ-CÖVHƏRİ 
NƏZƏRİYYƏSİ VƏ VƏHDƏTİ-VÜCUD (Leyla Melikova) 





C. Heyət 
Paris Cərrahiyyə Akademiyasının üzvü, Türk Dil Qurumunun 
fəxri üzvü 


XVII əsrin iranlı filosofu Şirazlı Molla Sədra kainatı davamlı hərəkətdə qəbul edir və aləmi varlıq 
şəklində, daha çox olmaqda, davamlı dəyişməkdə olduğunu və bu dəyişməyi də kainatın zatında 
əmələ gəldiyini söyləyir. 

Məsələn, kal bir alma tədricən yetişəndə kal durumunu tədricən itirir və aktiv şəkildə yetişir, 
yəni yetişkənliyə doğru hərəkət edir. 

Klassik müəlliflər, hətta materialistlərə görə hərəkət və dəyişiklikdə cismin zatı-cövhəri qalır, 
yalnız sifət-ərəzlər dəyişir və hərəkətdə mövzu-subyektin qalmağı vacibdir, yoxsa hərəkət edən 
cisim itər və bəlli olmaz ki, nə haradan haraya hərəkət edir. 

Molla Sədra müxaliflərinə onların öz dəlil-arqumaentləri ilə cavab verir və deyir ki, cövhərin 
sabitliyi üçün dediyimizi maddənin ərəzlərinə dair deyə bilmərikmi? Cismin indiki ərəzləri (sifət) 
ilə öncəki ərəzləri arasında əlaqə teli saxlansın deyə hansısa sabitliyi də cismin ərəzlərində fərz edə 
bilmərikmi? Onda hərəkət hansı mənada baş verəcəkdir? Yəni hərəkətdə cismin ərəzləri və zatı da 
dəyişməz qalarsa onda nə hərəkət etmiş olar? 

Biz madam ki, ərəzləri cövhərin müxtəlif halət və cilvələri qəbul edirik və ərəzlər cövhərdən 
asılıdırlar, onda nədən ərəzlərin hərəkəti cövhərin hərəkətinin cilvə və nişanəsi olmasın? Deməli, 
bu hərəkət əşyanın zatındadır və davamlı və anbaandır. Bu barədə Mövlana Cəlaləddin Rumi 700 il 
öncə belə demişdir: “Hər nəfəs nou mi şəvəd donya və ma bixəbər əz nou şodən əndər bəqa» 
(tərcümə: “Hər an aləm yeniləşir biz isə xəbərsiz varlığa davam edirik”). 

Molla Sədra realist bir filosofdur. O, zamanı gerçək hesab edir. Onun fikrinə görə, zaman 
hadisələrin tərtib və sıralanmasından əmələ gəlir, eləcə də əşya və hadisələrin xaricində zaman 
üçün bir ölçü yoxdur. 

Hadisələrin tərtib və sıralanması hərəkətlə əlaqədardır. Deməli, bütün aləm hərəkətdədir və 
hərəkət varlığın özü və cövhəridir, yəni aləm bir hadisədir (proses) və hər an dəyişməkdədir. Bu 
əbədi hərəkətin nişanəsi zamandır ki, əbədi cərəyandadır və aləmin zatı hərəkətini göstərir, yəni 
zamanın cərəyanı aləmin hərəkətini göstərir. 

Aləmin anbaan yenidən yaranması onu bir yaradana möhtac edir ki, varlığı ondan asılıdır. Bu 
barədə Qurani-Kərimin bu ayəsindən də faydalanır: “Kullu yaumin huva fi şən”, yəni Tanrı hər 
gün işdədir. 

O, ruhu maddənin məhsulu və funksiyası bilir və deyir ki, ruh uşaq ananın qarnında ikən 
yaranır amma, bəqası bədəndən asılı deyil. Ruh da həyatda təkmilləşir və ağıl mərhələsinə çatır. 

Molla Sədranın fəlsəfi fikirləri bu gün elmi nəzəriyyə və faktlarla uyğun gəlir. Bu gün atomda 
hər şeyi təkmilləşdirənin hərəkət olduğu qəbul edilir. Atomdakı elementar zərrəciklər (korpuskul) 
həm də dalğa xassəsinə malikdir və hərəkətdədirlər. Orqanizmi təşkil edən hüceyrələrdə də daimi 
hərəkət və dəyişiklik vardır. 

XX əsrin böyük ingilis filosofu və riyaziyyatçısı B.Rassel aləmin hadisələrdən (“cases”) təşkil 
olunduğunu qəbul edir və varlığı (aləmi) olmaq şəklində (davamlı hərəkət) izah edir, ancaq ruh ilə 
maddənin fərqinə inanmır və deyir: “Bir çox hadisələr fiziki baxımdan o qədər qabarıq və 
kobuddur ki, hisslərimzlə dərk olunur, onlara maddi və maddə deyirik. Halbuki bəziləri o qədər 
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incədir ki, hisslərimizlə dərk olunmur, ancaq onları zehnimizlə dərk edə bilirik, onlara ruhi 
deyirik”. 

Qədim filosoflardan Heraklit də aləmdə hərəkəti əsas bilir və varlığı bir çaya bənzədirdi. O 
deyirdi: “Hər şeyin əsası oddur və od əbədi cariliyə (axmaq) və dəyişikliyə malikdir”. 

Molla Sədra vəhdəti-vücuda inanırdı. Ona görə aləmdə həqiqi bir varlıq vardır, o da zati-mütləq 
Tanrıdır. Bütün aləm onun təzahürü və cilvəsidir. Biz ondan törəmişik və yenə də ona qayıdacağıq. 
Bu barədə Qurani-Kərimin bu ayəsinə istinad edirdi: “İnna lillah və inna ileyhi raciun” (Allahdan 
gəldik və yenə də ona qayıdacağıq). 
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FƏLSƏFƏDƏ ÜMUMVƏHDƏT KONSEPSİYASI VƏ FİZİKA 


M. Əliyev 
AMFA Fizika İnstitutu 


Müasir dövrdə elm, xüsusən də fizika elmi müxtəlif istiqamətlərdə elə güclü inkişaf etmişdir ki, 
bu da ümumvəhdət fəlsəfə konsepsiyasını dərindən fikirləşmək və müzakirə etməyin vacib 
olduğuna əsas verir. 

Xüsusən son əsrlərdə fizikanın inkişafı yeni hadisələrin və onların nəzərə alınmalarınınbu 
sahədə xüsusi aktuallığı haqqında düşünməyə əsas verir. 

19-20-ci əsrlərdə bu sahədə daha mühüm ixtiralar sırasına aşağıdakıları aid etmək olar. 

e Faradeyin elektromaqnit induksiya hadisəsinin kəşfi (1831) 

e Maksvellin elektromaqnit sahə nəzəriyyəsinin yaranması (1861) 

ә Elektronun Tomson tərəfindən kəşfi (1897) 

e Bekkeler və Küri tərəfindən radioaktivliyin kəşfi (1898) 

e Helmhols, Coul, Tomson, Karno, Klauzius, Nernst və başqaları tərəfindən termodinamikanın 
və statistik fizikanın əsaslarının qoyulması (1847) 

ә Entropiya anlayışı (Klauzius, 1865) 

ә Kvant nəzəriyyəsinin yaranmasını fizikanın inkişafında yeni mərhələ olması 

e (Plank, De-Broyl, Şredinger və b.) 

e De-Broyl dalğalarının və Heyzenberq münasibətinin kəşfi (1927) 

ә Eynşteyinin nisbilik nəzəriyyəsinin yaranması (1905) 

e Atomun quruluşu haqqında Bor postulatları (1913) 

ә Yezerfordun atom nüvəsinin kəşfi (1911) 

ә Rentgen tərəfindən rentgen şüalarının kəşfi (1895) 

e Trazistor effektinin kəşfi yarımkeçiricilər elektronikasının inkişafı 

e Mikro, orto elektronika 

e Lazerlərin ixtirası 

e Nüvə energetikası 

e Sinergetika, xaos 

e Nanofizika, nanotexnologiya və b. 

Yuxarıda adları çəkilən ixtiralar fundamental elm kimi həm də nəzəri biliklərin yuxarıda 
göstərilən konsepsiyanı yenidən dərk etməyə sövq edir. Bizə elə gəlir ki, bu deyilən məsələlər 
əhatəsində həm də müasirimiz olan böyük alim Lütfi Zadənin də ixtiralarının əhəmiyyətini 
araşdırmaq lazımdır. 

Lütfi Zadə tətbiqi riyaziyyat, informatika, sistemlər nəzəriyyəsi, avtomatik idarəetmə, 
iqtisadiyyat, linqvistika, məəntiq, mümkünlük nəzəriyyəsi, yaxınlaşma mühakimələrin, yumşaq 
hesablamaların, sözlə hesablama və s. kimi mühüm istiqamətlərin əsasını qoymuşdur. O, qeyri-səlis 
çoxluqlar və qeyri-səlis məntiq nəzəriyyələrinin yaradıcısıdır. Bunlar qeyri-səlis riyaziyyat, qeyri- 
səlis fizika, qeyri-səlis kimyanın və s. əsasını təşkil edir. Məlumdur ki, bütün elmi istiqamətlər 
Aristotelin ikili məntiq konsepsiyalarına əsaslanır. Bu halda ehtimal ölçüsü qəbul olunur. Lakin, 
Lütfi Zadə məntiqi ehtimai ölçüsündən başqa digər ölçüləri də daxil edir; mümkünlük ölçüsü, 
zərurət ölçüsü, mənsubiyyət ölçüsü, qeyri-müəyyənliyin qeyri-səlis ölçüsü. Lütfi Zadə qeyri- 
müəyyən məntiq və mümkünlük nəzəriyyəsi və onların intellektual sistemlərdə tətbiqi 
məsələlərində çox iş görmüşdür. 
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Lütfi Zadə nəzəriyyəsi göstərir ki, təbii dilə söykənən real insani mühakimələr məlum riyazi 
formalizm çərçivəsində şərh ola bilməz. Buna görə də qeyri-müəyyən çoxluqlar mənsubiyyət 
funksiyası kimi ifadə olunan dəqiq təyin oluna bilməyən sərhədlər sinfi, humanistlik sistemlərinin 
modelləşdirilməsi mühakimələrin ədəd dəyişənlərlə deyil linqvistika ilə təhlilinə imkan verir. 

Lütfi Zadə ixtiraları və nəzəriyyəsi ümumvəhdət konsepsiyasının seçiminə, gələcək inkişafına 
istiqamət verir. Burada xüsusi qeyd etmək lazımdır ki, qeyri-müəyyən çoxluqlar nəzəriyyəsi və 
qeyri-səlis məntiq ümumvəhdət konsepsiyasının axtarışına istiqamət verir. 
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İQTİSADİ NƏZƏRİYYƏLƏRİN TƏŞƏKKÜLÜNDƏ ÜMUMVƏHDƏT 
METODOLOGİYASININ YERİ 


İ. Alıyev 
AMEA İqtisadiyyat İnstitutu 


(duzeldi) 

Qloballaşan dünya bütün elmlərin, o cümlədən iqtisad elminin də nəzəriyyələrin təşəkkülündə 
ümumvəhdət kontekstindən metodolofi yanaşmanı tələb edir. Başqa sözlə, hesab edirəm ki, bu cür 
metodoloji yanaşma olmadan hər hansı bir elm təsvirçi elmdən başqa heç bir məzmun daşımır. 
İqtisad elmi yarandığı andan heç də həmişə bu vəhdətliyi elmi şəkildə ifadə edə bilməmişdir. O, 
XVII əsrin əvvəllərindən formalaşmağa başladığı bir zamandan müəyyən nəzəriyyələr əsasında 
uzun müddət öz predmetinin axtarışında olmuşdur. İqtisadi hadisə və proseslər haqqında 
cəmiyyətdə gedən sosial-iqtisadi dəyişikliklər kontekstindən deyil, dövrün qabartdığı, ortaya atdığı 
adi görsənə bilən və adi təfəkkür tərzinə sığa bilən, buna baxmayaraq olduqca mürəkkəb və 
düşündükcə düşündürə bilən fikirlər ortaya atılmışdır. Məsələn, iqtisad elminin ilk elmi məktəbi 
olan (merkantilistlər) elmin çıxış nöqtəsini qızıl və gümüş alverinin, obyektini isə ticarətin 
tədqiqində görürdülər. Bu haqda irihəcmli tədqiqat əsərləri də yazırdılar. Onların sələfləri olan 
(fiziokratlar) elmin çıxış nöqtəsini xalis gəlirin tədqiqində, obyektini isə torpaqda görürdülər. Az 
sonra ortaya çıxan klassik siyasi iqtisad məktəbi bu boşluqları dolduraraq elmin çışıx problemini və 
ya predmetini əmək və dəyərin yaranmasında, obyektini isə ictimai istehsalın bütün sahələrində 
duyurdular. Bu dövrlərdə belə nəzəriyyələrin təşəkkülü prosesində ümumvəhdət 
metodologiyasının yeri sanki hiss olunmurdu. Lakin ümumvəhdət metodologiyasının tətbiqi üçün 
zəmin hazırlanırdı. Bu zəmindən ətraflı bəhrələnən marksistlər ilk dəfə olaraq iqtisad elminin 
təşəkkülündə ümumvəhdət metodologiyasının tətbiqini əsas götürdülər və bunun əsasında iqtisadi 
hadisə və proseslərin cəmiyyətdə bir bazis təşkil etməsini vurğuluyaraq, bu bazisin özünün 
formalaşmasında üst qurum elementlərinin də zəruri hal olduqlarını təsdiqlədilər. Bir sözlə, elmin 
predmetinə ictimai kontekstdən münasibətlər sözünü gətirdilər. Marksistlər cəmiyyətin inkişafı 
prosesində maddiliklə (burada bazislə) məhdudlaşdırmayaraq, onun məhz şüurla (üstqurum 
elementləri) bağlı onların zəruri vəhdətini qəbul edirdilər. Lakin fikrimcə, onlar bu ümumvəhdət 
metodologiyasına axıra qədər sadiq qala bilmədilər. Beləliklə, maddiliyi qabartmaqla sanki bu 
ümumvəhdətlik metodologiyasını tədricən unutmalı oldular. Bu hal sonrakı iqtisadi məktəblərdə 
də, hətta müasir hallarda da özünü büruzə verirdi. 

Cəmiyyətdə baş verən bütün iqtisadi proseslər və bu proseslərin sosial-iqtisadi nəticələri, hesab 
edirəm ki, eyni zamanda şüurlarda baş verən dəyişikliklərin, həmçinin bir növ inikası və 
nəticəsidir. Müstəqilliyimizi bərpa etdikdən sonra Azərbaycan iqtisadiyyatının sürətli inkişafı, 
keçid iqtisadiyyatı dövrünün başa çatması, Azərbaycanın özünəməxsus unikal inkişaf modelinin 
formalaşması prosesləri də məhz bu baxımdan, bu kontekstdən başa düşülməli və 
istiqamətləndirilməlidir. Və ya bu yüksəlişi təkcə birtərəfli iqtisadi yüksəliş hesab etmək düzgün 
deyildir. Ümumvəhdət metodologiyası baxımından baş verən kəmiyyət və keyfiyyət dəyişiklikləri 
təhlil edilməli və ümumiləşdirildiyi halda da iqtisadi nəzəriyyənin müasir anlamında prosesləri 
başa düşmək mümkün olacaqdır. Belə bir yanaşma tərzi prezident administrasiyasının rəhbəri, 
hörmətli akademikimiz Ramiz Mehdiyevin “İctimai və humanitar elmlər: zaman kontekstində 
baxış” məqaləsində qarşıya qoyduğu vəzifələrlə səsləşir. 

İctimai elmlərin, o cümlədən iqtisad elminin müasir dövrdə tələbləri və ya onların qarşısında 
duran və predmetindən doğan vəzifələrin düzgün tarixilik baxımından ardıcıl, ahəngdar, məntiqli 
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öyrənilməsi hesab etdiyimə görə, mümkündür ki, ümumvəhdət metodologiyası tətbiq edilmiş 
olsun. Yəni maddilikdə baş verən hər cür dəyişikliklərinin izləri şüur və mənəviyyatda baş verən 
dəyişikliklər isə maddilikdə axtarıldığı halda daha real nəticələrə gəlmək mümkündür. Belə halda 
sürətlə dəyişən hadisə və prosesləri anlamaq da asanlaşmış olacaqdır. 

Bir sözlə, iqtisad elminin fəlsəfi məzmununu ümumvəhdət metodologiyasının qəbul edilməsi ilə 
dərk etmək mümkündür. Belə halda iqtisad elminin inkişafını izləmək, onun qarşısında duran 
problemləri vaxtında görmək və həlli istiqamətlərini axtarmaq mümkün olacaqdır. 


VƏHDƏTİ-VÜCUD FƏLSƏFƏSİ HAQQINDA 
BƏZİ MÜLAHİZƏLƏR (Leyla Melikova) 


Q.S. Təbrizi 
Edinburq Universiteti və BDU 


Fəlsəfə insanla birgə doğulmuş, onunla böyümüş, inkişaf etmiş və əsrlər boyu insan 
cəmiyyətinin inkişafı nəticəsində müxtəlif şaxələrə bölünmüşdür. Bu istiqamətlər də birdən-birə baş 
verməmiş, cəmiyyətin inkişafının təbii yekunu kimi formalaşmışdır. Fəlsəfədə mövcud olan 
istiqamətləri əsas etibarilə mühüm qismlərə bölmək olar: 

e idealist fəlsəfə, 

e materialist fəlsəfə, 

e dualist fəlsəfə, 

e vəhdəti-vücud fəlsəfəsi. 

Qədim şumer və yunan fəlsəfəsində, bütövlükdə Şərq mədəniyyətində, daha sonra bütövlükdə 
Qərbin fikir tarixində bu fəlsəfi cərəyanlar davamlı şəkildə mövcud olmuşdur. Məsələn, şumerlərin 
naturalist fəlsəfəsi, yunanların idealist düşüncə tərzi, orta əsrlərdən başlayaraq idealist fəlsəfənin 
inkişafı və daha sonra materialist fəlsəfənin yaranması, nəhayət monodualist, yaxud vəhdəti-vücud 
fəlsəfəsi cəmiyyətin inkişafı və təkamülünün dialektikasının əsasına söykənir. 

Bu istiqamətlərinin hər birinin nümayəndələri olmuş və sistemli şəkildə onun inkişafına 
çalışmışlar. Bütün bunları xülasə edərək belə qənaətə gəlmək olar ki, vəhdəti-vücud fəlsəfəsi digər 
mövcud fəlsəfi istiqamətlərin xüsusiyyətlərini özündə birləşdirir, maddi və mənəvi dünyanı eyni 
zamanda təcəssüm etdirməsi ilə seçilir. Ona görə də vəhdəti-vücud fəlsəfəsinin çağdaş dünyada 
müxtəlif mədəniyyətlərin və millətlərin birliyinin təməlində dayanacağı şübhə doğurmur. 





SİVİLİZASİYANIN MÜASİR İNKİŞAF SƏVİYYƏSİNDƏ TƏBİƏT VƏ HUMANİTAR 
ELMLƏRİN ƏLAQƏLİ İNKİŞAFININ LABÜDLÜYÜ 





V. Abbasov 
AMEA Neft-Kimya Prosesləri İnstitutu 


(duzeldi) 
İnsan sivilizasiyası qeyri-mütəşəkkil planet prosesinin nəticəsi olub, dayandırıla bilməz, öz 
istiqamətini dəyişə bilməz və yer səthində insan tərəfindən maddə kütlələrinin hərəkətlərinin 
yaradılmasında özünü göstərir. 


"Ümumvəhdət fəlsəfəsi və müasir elm" elmi-nəzəri seminarı 
30 - 31 mart 2010-cu il, Bakı, Azərbaycan 





Bəşəriyyət sivilizasiyanı yaratdı ki, bir neçə problemi həll etsin, qida problemini aradan 
qaldırmaq üçün, ruhi sakitlik problemini həll etmık üçün. Funksional olaraq bəşəriyyət arı pətəyi, 
mədəniyyət onun balıdır. Əgər bəşəriyyət arı pətəyidirsə, onda burada təbiətin əsas qanunu – Yer 
üzərində insanların hamısının birliyi prinsipi özünü göstərir. Başqa sözlə, bəşəriyyətin həyatı bütün 
müxtəlifnövlüklərə baxmayaraq bölünməzdir və vahiddir. 

Sivilizasiyanın inkişafı hər şeydən əvvəl onun ayrı-ayrı hissələrinin — elmin, texnikanın və 
insanın inkişafıdır. Canlı materiyanı hərəkətə gətirən agent elmdir, ona görə ki, hərəkətin 
güclənməsi yalnız bəşəriyyət sivilaziyasının bu tərkib hissəsinin gücü və qüdrəti sayəsində 
mümkündür. 

Elm iki əhəmiyyətli keyfiyyətə malikdir — beynəlmiləllik və universallıq. Elm siyasi gücün 
substitutudur, çünki təkamülləşən “elm-texnika-insan” sistemi social sifarişi formalaşdırırki, bu da 
əsas real iqtisadiyyatı təşkil edir. Bu səbəbdən də inkişaf etmiş ölkələrdə elmə məsrəflər ümumi 
daxili məhsulun 396-nə yaxınlaşır, dövlətin bu məsrəflərdə payı 35-40% həddindədir. 

Bütövlükdə elm fundamental və tətbiqi olmaqla iki hissəyə bölünür. Fundamental və tətbiqi 
elmlərin fərqləndirilməsinin əsasında obyektin mövcud əlamətləri durur: tədqiqat prosesinə 
nəzərən obyektin asılı olmadan mövcudlugu fundamental elmi tədqiqat prosesində obyektin 
yaranması tətbiqi elmi müəyyən edir. Fundamental elmin hərəkəti bir tərəfə istiqamətlənmişdir, 
başqa sözlə, dünyanın obrazını rasional dərk etməyə tərəf. 

Qeyd edək ki, elmin inkişafının fundamenti mədəniyyət qanunlarıdır. Mədəniyyət genetik 
yaddaş kimi insan təcrübəsinin “məlumatlar bankıdır”. Mədəniyyət öz mahiyyət etibarı ilə hər 
şeydən əvvəl hər hansı sosiumun həyatında və fəaliyyətində özünəməxsus olanı “konspektləşdirir” 
və nəsildən-nəslə ötürür. Bu kontekstdə mədəniyyət geniş mənada başa düşülür: iqtisadi, mənəvi 
(din, elmi fikir, incəsənət), əxlaqi (dəyərlər və məqsədlər sistemi, etika), davranış, siyasi, hüquqi, 
məişət mədəniyyəti, maddi mədəniyyət və milli xarakterin xüsusiliyi mənasında. 

Praktiki elm elmi və sosial məsələlərin transmutasiya zonasıdır. O, sosial sifarişə uyğun olaraq 
inkişaf edir və cəmiyyətin hər bir konkret tarixi inkişaf mərhələsinə uyğun gəlir. 

Texnika (texnologiya) elmi biliklərin təkcə həyata keçməsi deyil, həm də elmin sonrakı inkişafı 
üçün instrumental zəmindir. Hazırda Yer kürəsində təbii, insan, energi, su, iqtisadi ehtiyatların 
faktiki obyektiv məhdudiyyətliyi mövcuddur. Odur ki, dünya ictimaiyyəti qarşısında üç əsas 
məsələ durur: 

e Alternativ energi mənbələrinin axtarışı və istifadəsi, 

ә Tullantısız texnologiyaların yaradılması, 

ә HEHhtiyatlardan qənaətlə istifadə olunan texnikanın yaradilması. 

Bəşəriyyət qarşısında ətraf mühitin sağlamlaşdırılması kimi nəhəng problem durur.Bunun üçün 
insanın texnika vasitəsilə təbiətə müdaxiləsinin sərhədlərini müəyyənləşdirməliyik. Məlumdur ki, 
planetin biosferinin antropogen pozulmasının icazə verilən həddi onun məhsuldarlığının 196-dən 
çox olmamalıdır. Amma, reallıqda insanın təbiətə texnika və texnologiyalar vasitəsilə təsiri qlobal 
xarakter almışdır, artmaqda davam edir və öz tempinə görə canlı aləmin təbii təkamül 
adaptasiyasını ötmüşdür 

Bəşəriyyət 5000 il ərzində dənizlərin çirklənməsini kritik həddə çatdırmışdır. Sənaye 300 ilə 
yaxın bir vaxt ərzində torpağı, suyu və hava fəzasını çirkləndirdi. Yüz ilə yaxın bir vaxt ərzində 
avtomobil nəqliyyatı şəhərlərin hava fəzasını çirkləndirdi. Atom energetikası 40-45 il ərzində 
insanın yaşam mühitini tullantılarla zəhərlədi. Kosmonavtika 40 ilə yaxın müddətdə geostasionar 
orbitləri və yaxın kosmosu Yerin sıradan çıxmış süni peykləri ilə çirkləndirdi. 
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Sivilizasiyanın üçüncü tərkib hissəsi insandır. Cəmiyyətdə adamlar arasında münasibət 
hökmranlıq və tabelik, güc və zəiflik, hakimiyyət və ehtiyatlar uğrunda mübarizə prosesləridir. 
Odur ki, ideal insan cəmiyyəti qurmaq uğrunda bütün cəhdlər uğursuzluğa məhkumdur. 

İndi ən çətin iş insanların qrup maraqlarını uyğunlaşdırmaq, ümumi sosial alqoritmi tapmaq, 
birləşdirici ptioritetləri aşkar etməkdir. Əgər bəşəriyyət canlı materiyanın bərpası haqqında 
düşünməsə, yalnız onun istehlakçısı olsa, onda öz sonunun gəlməsini sürətləndirmiş olur. 

Texniki tərəqqi adamları birləşdirir, onların bir-birindən asılılığını artırır.Texniki tərəqqinin 
səviyyəsi nə qədər yüksəkdirsə, bu asılılıq da bir o qədər yüksəkdir, bir o qədər bütün cəmiyyət 
üçün, bütövlükdə və xüsusi halda onun hər bir üzvü üçün təsirləri daha həssasdır. 

Elm və texnikanın (texnologiyaların) inkişafı istehsal fəaliyyətini son hədlərə çatdırır. Fiziki və 
texniki mümkün olan sürətlər, ölçülər və həcmlər əldə edilir. İlsana fiziolofi və psixoloji yüklər 
(səslər, hesablanan məlumatların hesablanma sürətləri, titrəyişlər, icra olunan əməliyyatların sayı 
və s.) son həddə çatır. Odur ki, insanın məhsuldar fəaliyyətinin humanistləşdirilməsi tələb olunur. 

İnsan və onun daxil olduğu cəmiyyət ətraf ilə çox ciddi tarazlıq halında yaşamalıdır. 

Sağlam adamın qidalanması üçün zülalların, yağların və karbohidratların optimal nisbəti 1:1:4 
kimidir. İnsanın hansı mühitdə yaşamasından təkcə onun əxlaqi və fiziki sağlamlığı yox, həm də 
cəmiyyətin firavanlığı asılıdır. Yer kürəsində hər bir insanın həyatı mütləq mövcüdluq anıdır, belə 
ki, insan Yerin, bəşəriyyətin və tarixin mütləq qiymətini qəbul edir. Başqa sözlə, bizim hamımızın 
bir həyatımız və bir Yerimiz var. İnsan, üçün yaşamaq — mövcud olmaq, hiss etmək, düşünmək, 
fəaliyyət göstərməkdir. 

Qeyd edək ki, müasir dövrdə elmin süətli inkişafı, texnika və texnologiyaların sürətlə 
yeniləşməsi, insanların yaşam şəraitinin, o cümlədən, ətraf mühitin arzuolmaz dəyişmələri çox 
ciddi sosial problemlərin yaranmasına və insan psixikasında ciddi dəyişmələrə səbəb olur. Belə olan 
halda güclü qloballaşmanı da nəzərə alsaq bir çox humanitar elmlərin təklif etdikləri tədris 
modelləri, üsulları və s. sivilizasiyanın müasir səviyyəsi və tələbləri ilə uyğunlaşmır. Bu baxımdan 
təbiət elmləri və humanitar elmlərin əlaqəli öyrənilməsi və inkişafı vacibdir. Bunu təsdiq edən bir 
neçə misal kimi aşağıdakıları qeyd edək. Vaxtilə psixoloqlar və pedaqoqlar dünyaya gələn uşağın 
həyatda formalaşmasını fərqli nəzəriyyələrlə izah etməyə çalışırdılar. Bir qism alimlər uşaq beynini 
üzərində hər şeyi yazmaq mümkün olan ağ lövhəyə bənzədirdilər və ictimai mühitin təsirini əsas 
amil kimi qəbul edirdilər. Bir qism alimlər isə genetik faktoru əsas götürürdü. Nəhayət hər iki 
nəzəriyyənin birləşmiş forması, yəni həm genetik faktoru, həm də yaşam mühitinin təsirini nəzərə 
alan forma yarandı. Əgər bu gün canlıların genləri süni olaraq “proqramlaşdırılırsa” yuxarıda qeyd 
olunan iki nəzəriyyə və “qarışıq” nəzəriyyə yeni doğulan canlının inkişafını izah etmək üçün 
yaramır. Belə olan halda süni “kodlaşdırılmış canlıların”, xüsusən də insanın inkişafının yeni, daha 
mükəmməl modeli hazırlanmalıdır. Ya da sonrakı arzuolunmaz qlobal problemlərin yaranmaması 
üçün belə tədqiqatların məhdud dairədə, yalnız və yalnız irsi xəstəlikləri aradan qaldırılması üçün 
aparılması məqbul sayılmalıdır. 

Karbon – 14 radioaktiv izotopunun tapılması və onun əmələgəlmə şəraitinin aydınlaşdırılması 
arxeologiyada inqlaba səbəb oldu. Əslində bu, tarixi dövrlərin daha dəqiq müəyyənləşməsi, 
arxeoloji tapıntıların, o cümlədən qədim canlıların yaşının dəqiq müəyyənləşməsi üçün vacib idi. 
Kimyaçılar və fiziklər rentgen şüalarını kəşf etdilər, onların xassələrini öyrəndilər, amma onun 
təbabətdə tətbiqi daha böyük uğur qazandı. Nüvə-maqnit rezonansı üsulu da həM təbabətdə, həm 
də elmi tədqiqatlarda geniş istifadə olunur. 

Qeyd edək ki, təbiət elmləri sahəsində çalışmış, dünya şöhrətli alim, EA-nın müxbir üzvü Xudu 
Məmmədov hələ uzun illər öncə təbiət və humanitar elmlər arasında əlaqələr yaratmış və bu 
əlaqələrə xüsusi önəm vermiş alimlərimizdəndir. “Qurdum ki, izim qala” kitabı müəllifin bu 
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sahədə nə qədər uzaqgörən fikirli olduğunu göstərir. Onun axtarışları həyat, cəmiyyət, incəsənət, 
mədəniyyət ilə sıx bağlı idi. Onun “Quruluş və simmetriya”, “Simmetriyanı yaradan səbəblər”, 
“Simmetriya və sənət”, “Simmetriya və incəsənət”, “Simmetriya, kosmos, mikrokosmos”, “Dil və 
elmi-texniki yüksəliş”, “Müasir dünyamızda dil”, “Bəlkə teatr sənəti gələcəksizdir”, “London niyə 
dumanlıdır”, “Müəllim və müəllimlik”, “Elm, sənət və müsir insan” və s. yazıları Xudu müəllimin 
aləmi və elmləri vəhdətdə görən ensiklopedik alim olduğunu bir daha sübut edir. 

Hesab edirik ki, alim nə qədər yüksək səviyyəli olursa, onun üçün elmlərin hüdudları yox olur, 


o, ensiklopedik alimlik imkanı əldə edir. Bu nümunə hər bir alim üçün örnək olmalıdır. 


MÜASİR SİNTETİK ELMİ İSTİQAMƏTLƏRDƏ 
DÜNYANIN VƏHDƏTİ PROBLEMİ (Leyla Melikova) 


F. Qurbanov 
АМЕА Təlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutu 


1. Müasir elmi idrak dünyanın quruluşu və mahiyyəti haqqında maraqlı ideyalar formalaşdıran 
nəticələrə gəlməkdədir. Təbitəşünaslıq, humanitar və ictimai elmlərin qarşılıqlı təsirlərinin 
genişlənməsi və dərinləşməsi dünya haqqında ünuversal rəsəvvürlərə yeni çalarlar verdiyindən 
həmin proses məntiqə uyğundur. Maraqlıdır ki, müasir sintetik elmi istiqamətlər dünyanın 
bütövlüyü ilə birliyinin dialektikası ilə bağlı yeni fikirlər formalaşdırır. Yəni dünyanın 
bütövlüyünün daxili birliyinin xarakteristikasından qaynaqlandırğını və onunla müəyyənləşdiyini 
meydana çıxarır. 

2. Dünyanın bütövlüyü yeni elmi təsəvvürlərə görə, onun bircinsliyinin təsdiqi deyil, və yaxud 
həmin keyfiyyətdən yanaqlanmır. Əksinə, müasir elmi təsəvvürlərə görə, dünya ona görə bütövdür 
ki, qeyri-bircins tərkibə malikdir. Bu mənada bütövlüklə sabitlik, dayanıqlıq, proseslərin 
dinamikası, hissərlərin sintezi, tərkib hissələrinin zamanca bir-birinə uyğunlaşması və s. kimi vacib 
məsələlərə yenidən nəzər salmaq lazım gəlir. Dünyanın bütövlüyü ilə qeyri-bircinsliyinin sinergetik 
izahı həm də “vəhdət” kateqoriyasının məzmununa yeni çalarlar verilməsi zəruriliyini ortaya 
qoyur. Belə ki, dünyanın vəhdəti daim yeniləşməkdə olan və bu özəlliyi ilə bütöv qala bilən açıq, 
qeyri-xətti sistemin daxilən birliyi anlamına gəlir. Bu cür bütövlük daxilində qeyr-xəttiliklə yanaşı 
xaos, dinamik tarazlıq, çoxvariantlı təkamül ssenariləri fərqli məzmun kəsb etmiş olur. Bu 
keyfiyyətlər klassik təsəvvürlərdə olduğu kimi dünyanın vəhdətinə qarşı olan proseslərə deyil, 
vəhdəti təmin edən proseslərə rəvac verir. Dünya Qudmenin ifadəsi ilə desək, “yollarının 
çoxluğu ilə” bütövdür, daxilən vəhdətdədir. (snoska) 

3. Dünyanın vəhdəti onun müxtəlif althissələrinin zamanca sinergetik harmoniyası hesabına 
təmin edilir. Yəni hər bir altsistemin zamanca öz təkamül dinamikası vardır. Bu dinamika altsistemi 
(və ya hissəni) avtonom təkamül dinamikasına qovuşdurur. Avtonomluq dünyanın özəl 
qaydasıdır. Müasir elmi, fəlsəfi, politolofi və geosiyasi konseptual modellərində altsistemlərin 
avtonomluğu ilə dünyanın bütövlüyünün harmoniyası məsələsi çox aktual şəkildə qoyulmuşdur. 
Çünki demokratik təsəvvürlərə bunun birbaşa aidiyyatı vardır. Belə çıxır ki, demokratik yaşam 
tərzi təbii mövcudolma qaydası ilə sıx bağlıdır. Yəni bəşəriyyət təbii özünütəşkil və ya 
özünüyaratma prosesinin konkret mərhələsində bu məsələyə gəlib çıxmalı idi. Onda dünyanın 
vəhdəti haqqında fəlsəfi-elmi təsəvvürlərlə demokratik yaşam qaydalarının formalaşması arasında 
parallelik aparmaq olarmı? Bu sual müasir fəlsəfi elmi idrak üçün aktual olan metodologiya, 
qnoseologiya və ontologiyanın vəhdəti məsələ ilə birbaşa bağlıdır. O cümlədən, daxili vəhdəti olan 
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dünyada müxtəlif milli dövlətlərin mövcud olması şərtləri üzərində həmin ideya müstəvisində 
düşünmək mümkündür. Sinergetik sintez prinsipi bu problem haqqında yeni təsəvvürlərin 
formalaşmasına imkan verir. Konkret olaraq dünyanın bütün altsistemlərinin (regionların, 
dövlətlərin, ölkələrin və s.) zamanca özəl təkamülə malik olmasını ortaq təkamül zamanına 
gətirilməsi problemi aktuallaşır. Dünya ona görə bütövdür ki, onun müxtəlif altsistemlərinin 
təkamül zamanı sinxronlaşır. 

4. Nəhayət, dünyanın bütövlüyü birdəfəlik müəyyən edilmiş, statik, mütləq dayanıqlı fenomen 
deyil. Dünya yeniləşən dinamikası ilə bütövdür. Tarixin müxtəlif mərhələlərində xaotik durumun 
yaranması sonucda dünyanın bütövlüyünə xidmət edir. Müasir sintetik elmi istiqamətlərin gəldiyi 
əsas nəticələrdən biri bundan ibarətdir. Bu nəticə dünyagörüşü, qnoseolofi, metodolofi və ontolofi 
əhəmiyyətə malikdir. 


ORTA ƏSRLƏR AZƏRBAYCAN ƏDƏBİYYATINDA 
VƏHDƏT UTOPİYASI (Leyla Melikova) 


T. Kərimli 
AMEA Ədəbiyyat İnstitutu 


Yarımçıq qalmış Babil qülləsində dil pazı ilə parçalanmış bəşəriyyət (maraqlıdır ki, din pazı ilə 
deyill) sonralar bir çox fəlsəfi və ədəbi əsərlərdə bu mifik “qızıl keçmiş” haqqında nostalii 
keçirməkdən usanmamış, xüsusən, humanist görüşləri ilə fərqlənən filosof və sənətkarlar 
mütərəqqi insanların yaxınlaşması və birləşməsi haqqında əslində utopik, onlar üçün isə real 
fikirlər irəli sürmüşlər. 

Fəlsəfi fikrin daha çox bədii əsərlərdə ifadə olunduğu orta əsrlər Azərbaycan mədəniyyətində bir 
çox sənətkarların ictimai ədalət haqqında düşüncələri məhz vəhdət utopiyası əsasında irəli 
sürülmüşdür. 

XII yüzillikdə formalaşmış orta əsrlər dəridilli Azərbaycan poeziya məktəbinin görkəmli 
nümayəndələrinin qabaqcıl sosial-fəlsəfi görüşləri də məhz vəhdət utopiyasına söykənir. Bir az 
öncə formalaşmış qonşu və ədəbi-bədii dil baxımından müəyyən mənada “qohum” olan Xorasan 
poeziya məktəbinə nisbətən Azərbaycanlı sənətkarların əsərlərində daha çox tolerantlığın və 
demokratizmin olması da müsbət mənada onların kosmopolitizmi ilə, yəni bu terminin, bütün 
bəşəriyyəti sülh və əmin-amanlıq, qardaşlıq içərisində görmək arzusu ilə bağlı idi. Xüsusən bu 
məktəbin aparıcı nümayəndələri olan Xəqani və Nizaminin yaradıcılığında həmin ideyanın daha 
qabarıq olduğunu görmək mümkündür. 

XIV əsrin sonu, XV əsrin əvvəllərində Azərbaycan poeziya məktəbinin vəhdət ideyaları ən çox 
İmadəddin Nəsiminin yaradıcılığında özünün geniş bədii-fəlsəfi şərhini tapır. Burada artıq vəhdət 
utopiyası bir qədər də genişlənərək təkcə insanları deyil, bütün kainatı əhatə etməklə, panteizmə, 
daha doğrusu, bu terminin məna çalarlarından biri olan vəhdəti-vücuda – varlığın vəhdətinə 
müncər olunur. Varlığın vəhdəti isə, bütün kainatın bir qaynaqdan yarandığı ideyasını irəli sürür 
ki, bu da müasir elmin tərəfdar olduğu “böyük partlayış” nəzəriyyəsi ilə uyğun gəlir. 

Deməli, əgər varlıq nə zamansa vəhdətdə olubsa, yenə də ola bilər və olmalıdır. Başqa sözlə, 
“genişlənən kainat” dövri olaraq sıxılmalı və partlayış nəticəsində səpələnmiş zərrələr yenə də bir 
yerə qayıtmalıdır. Klassik poeziya dilində bu, “cüzlərin küllə dönməsi” kimi ifadə olunur. 
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Orta əsr sənətkarları vəhdət ideyasını/utopiyasını irəli sürərkən bunun reallaşması yolunu daha 
çox müxtəlif konfessiyalar arasında yaxınlaşma mənasında təqdim etməyə meyilli idilər ki, bu da 
dünya dinlərində Tanrının təkliyi haqqında ideyaya söykənirdi. Nəsiminin məşhur beytini bu 
baxımdan proqram xarakterli saymaq olar: “Ey həqi hər yerdə hazırdır deyən əgrinəzər, Bəs nə 
mənidən seçərsən Kəbədən bütxanəyi?” 

Ancaq bu yaxınlaşmanın gözlənilən məqsədə gətirməyəcəyi, konfessiyaların öz daxilində zaman- 
zaman baş verən kəskin qarşıdurmalarla da sübut olundu, məlum oldu ki, bəşəriyyət hətta “bir 
dinə qulluq etsə belə” və bir az da irəli gedək – bir dildə danışsa belə, heç vaxt Babil qülləsini tikib 
sona çatdırmayacaq və fərqlər, ziddiyyətlər bir alın yazısı kimi həmişə onu müşayiət edəcək. 

Nəsimidəki bu vəhdət ideyası Azərbaycan ədəbiyyatında davamlı olub, həta son dövrlərə qədər 
gəlib çıxmışdır. Məsələn, XX əsr Azərbaycan şairi və dramaturqu Hüseyn Cavidin “Şeyx Sənan” 
faciəsində eyni vəhdət utopiyasının irəli sürüldüyünü görmək olar. Yalnız romantizm öz 
mövqelərini realizmə verdikdən sonra bu utopiya ədəbiyyatımızda öləziyir. 

Orta əsrlərdə vəhdət ideyasının/utopiyasının güclü olmasının bir səbəbi də, o dövr insanlarının 
indikinə nisbətən daha ciddi olmasında, təbiət və cəmiyyət hadisələrində bir məqsədyönlülük 
görməsində, bütün bunların ali iradə ilə idarə olunmasına inanmaq sayəsində gələcəyə inamla 
baxmasında idi. Bu isə bütövlükdə kosmik ədalətin varlığına inamla bağlı idi. 

Avropa maarifçiləri XVII yüzillikdə Tanrını “öldürdükdən” sonra, təbii ki, onunla birlikdə 
kainatın və bəşəriyyətin varlığındakı məqsədyönlülüyə, eləcə də kosmik ədalətə inam da öldü və 
orta əsrlərdə bu qədər yayğın olan vəhdət utopiyası da öz perspektivlərini itirdi. 

İctimai tarixin gedişi isə, orta əsr humanist sənətkarlarının gözəl, ancaq gerçəkləşmək 
perspektivindən məhrum olan arzularına rəğmən, sübut edir ki, dialektikanın əsas qanunu olan 
ziddiyyətlərin vəhdəti, həmişə bəşər övladının vəhdəti utopiyasını üstələyir. 
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İDRAK PROSESİNDƏ 
RASİONAL VƏ İRRASİONALIN VƏHDƏTİ 


K. Bünyadzadə" 
(redakte edildi) 

İdrak prosesinin tam və mükəmməl olması üçün onun həm zahiri, həm batini — rasional 
və irrasional tərəfləri bir-birini tamamlamalıdır. Bu, idrak prosesinin kateqoriyalarının iki 
mərhələsinin olmasına dəlalət edir. 

İnsanın maddiyyatın, zaman-məkan çərçivəsindən çıxıb ilahi aləmə keçişində və oraya 
məxsus biliklərə sahib olub yüksəlməsində tənzimləyici və istiqamətverifi qüvvə kimi Ali 
Varlığın rolu birincidir. Deyilənlər bir fikri təsdiqləmiş olur: iman ağılın irrasional istiqamətə 
yönəlməsində xüsusi əhəmiyyətə malikdir. Bu baxımdan, ağılın rasional və irrasional 
tərəflərini, zənnimizcə, imanda axtarmaq daha doğru olardı. 

Ağıl və iman məhz qarşılıqlı əlaqədə olub bir-birini tənzimlədikdə idrak prosesini kamil 
dərəcəyə qədər inkişaf etdirə bilirlər. Belə ki, imansız ağıl yalnız maddiyyat çərçivəsilə 
kifayətləndiyi kimi, ağılsız iman da fanatizmə aparıb çıxara bilər. 

Tədqiq olunmalı digər mühüm kateqoriya şüurdur. Həm maddi və real gerçəkliyin, həm 
də hiss orqanları tərəfindən qavranıla bilməyən obyektlərin subyektiv obrazını yaratmaqla 
«mürəkkəb sistemli yaradılışa» sahib olan şüur tədqiqatçılar tərəfindən şüuraltı, şüurüstü, 
fövqəlşüur və s. səviyyələrə ayrılır. 

İnsanın instinktlərini öyrənən və psixoanalitiklərin tədqiqat mövzusu olan şüuraltıdan 
fərqli olaraq irrasional idrak şüurüstü və ya fövqəlşüur səviyyədə baş verən bir prosesdir və 
biz şərhimizdə məhz ona yer ayırmağı məqsədəuyğun bildik. 

Şüur ağılın bir xüsusiyyəti, gerçəkliklə əlaqəsi, körpüsü, insanın onu cəhatə edən aləmlə 
ünsiyyətidirə və bu aləmin təbiətinə uyğun olaraq həmin şüurun qatları fəaliyyət göstərir. Biz 
şüurun irrasional mərhələdə yalnız bir növünün — şüurüstünün olması fikrinin tərəfdarıyıq. 
Fövqəlşüur və şüurüstü anlamlarına gəlincə isə, irrasional idrakın strukturunu nəzərə alsaq, 
zənnimizcə, onlar şüurüstünün fərqli səviyyələridir, idrak prosesinin ayrı-ayrı mərhələlərinə 


uyğun olaraq şüurüstündə əksini tapan həqiqətlərdir. 


IL AMEA Fəlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutu 
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Ağılın irrasional səviyyəsinə müvafiq olaraq şüur da ilahi qüvvənin təsiri ilə maddi 
aləmdən və onun şərtlərindən qurtula bilir və bu, onun üst qatının, yəni şüurüstünün 
aktivləşməsinə səbəb olur. Belə məlum olur ki, şüurüstü irrasional biliklərin inikasıdır, başqa 
sözlə desək, şüurun maddə, zaman və məkan fövqündə obyektlə əlaqəsi və onu əks etdirmə 
bacarığıdır. 

Onu da bildirək ki, bir sıra hallarda şüurüstü ilə eyniləşdirilən intuisiya fəlsəfə tarixində 
gah ilahi aləmdəki ideyaların sezilməsi, gah ağılın təbii xüsusiyyətlərindən biri, gah ilahi vəhy, 
gah da hissin və rasionalın vəhdəti və i.a. kimi təqdim edilir. 

Obyektin xarakterindən, ona yanaşma prizmasından asılı olaraq şüurun fərqli səviyyələri 
aktivləşə bilir və bu fərq eyni obyekt haqqında ayrı-ayrı biliklərin inikasını, son nəticədə isə 
bitkin və tam həqiqətin yaranmasına gətirib çıxarır. Burada mühüm olan bir fakt da, 
şüurüstünün bilavasitə şüurun səviyyəsindən asılı olmasıdır, yəni daha yüksək şüurun müvafiq 
olaraq yüksək də şüurüstü formalaşır. 

Beləliklə, maddi dünyanın dərkindən başlayıb ilahi aləmdə bitən idrak prosesinin son 
mərhələsi və məkan-zaman fövqünə aid olduğunu, eyni zamanda, aktivləşməsində və 
inkişafında Ali Varlığın və Ona imanın əhəmiyyətini nəzərə alaraq şüurüstünü bir növ Allah — 
insan ünsiyyətinin «məkanı» adlandırmaq olar. Onu da bildirək ki, bu ünsiyyət tərəflərin 
qarşılıqlı təsiri ilə inkişaf edir, yəni insan yaşadığı mənəvi təfrübə vasitəsilə nə qədər öz şüur 
səviyyəsini qaldıra bilirsə, yeni aləmlə ünsiyyətə hazırlaşırsa, Allah da bu inkişafa, hazırlığa 
müvafiq şüurun üst qatını oyadır və beləliklə Mütləqə qədər davam edir. 

Tədqiq ediləcək son kateqoriya təfəkkür və ya düşünmədir. İstər rasional, istərsə də 
irrasional anlamda düşünmə əldə edilən bilikləri düzgün sistemləşdirib nəticə çıxartmaq və bu 
nətifəni idrak prosesinin növbəti mərhələsi üçün düzgün istifadə etməkdir. 

Düşünmə — ağıl və şüurla bilavasitə əlaqəli bir prosesdir və təbii ki, onların səviyyə və 
xarakterləri düşünmədə də öz əksini tapır. Lakin burada mühüm bir fakt da 
aydınlaşdırılmalıdır: zaman-məkan fövqündə, ilahi aləmlərin şüurüstündə inikası olan 
həqiqətləri ağıldan üstdəki ağlı vasitəsilə əlaqələndirən, sistemləşdirən, növbəti mərhələ üçün 
xammal edib idrak prosesini inkişaf etdirən subyekt. Ağıl və şüurun üst qatının formalaşması 
məhz bu təcrübə zamanı baş verir. Bunu nəzərə alaraq bildirmək olar ki, irrasional düşünmə 


mistik və ya mənəvi təcrübənin özüdür. 
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Beləliklə, ağıl, şüur, intuisiya və təfəkkür kimi artıq kifayət qədər araşdırılmış fəlsəfi 
kateqoriyaların batini və ya üst qatını təhlil etməklə iki həqiqətə aydınlıq gəlir. Əvvəla, 
irrasional və rasional idrak formaları vahid bir prosesin bir-birini tamamlayan, yeri gələndə 
əvəz edən iki tərəfidir. İkincisi, bu, ikili (maddi və ruhi) xüsusiyyətə malik insanın hər iki 
imkanlarından istifadəyə qadir olması deməkdir. 

İrrasional bilik müəyyən rasional bilik bazasına malik və buna müvafiq mənəvi yol 
keçmiş insana bəxş edilir. İnsan sosial varlıq olduğundan onun dərk etdiyi hər hansı bir 
irrasional bilik reallıqda bu və ya digər dərəcədə öz əksini tapmalı olur. Bu, gözəl poeziya 
nümunəsi, musiqi, əsrarəngiz tablo, yaxud bir fizika qanunu, cihaz da ola bilər. Bu baxımdan, 
irrasional idrakın inkişaf prosesi və son nəticəsi dövrün hakim ideologiyası, ictimai-siyasi 
vəziyyəti ilə bilavasitə bağlıdır. Lakin nəzərə alsaq ki, irrasional idrak rasionaldan sonra gəlir 
və yalnız bəzi insanlar buna qadirdir, onda həmin şəxslərin öz dövrlərində ciddi tənqid, hətta 


təqiblərə məruz qalmaqlarının səbəbi aydın olar. 


QLOBALLAŞMA DÖVRÜNDƏ ÜMUMVƏHDƏT 
FƏLSƏFƏSİ SOSİOMƏDƏNİ İNKIŞAF 
KONTEKSTİNDƏ 


R. Mirzəzadə 
AMEA Fəlsəfə, Sosiologiya və Hüquq Institutu 


İnsanların istək və ehtiyacları sonsuz bir xüsusiyyətə malikdir. İnsanlar bu ehtiyacları fərqli 
olaraq qarşılaya bilmələri zamanın sınağından uğurla keçə bilməmiş və ən qədim insan birliklərinin 
meydana gəlməsinə əsas yaratmışdır. Qloballaşma anlayışı yaxın zamanlarda ABŞ professoru 
C.Robertsonun adı ilə bağlı olmağına baxmayaraq qloballaşmanı yaradan amillər qədim insan 
birliklərinin meydana gəldiyi dövrdən başlayır. Qloballaşmanın xarakterizə edərək biz bugünkü 
dünyada gedən iqtisadi proseslərin ümumi təsirini deyil, qloballaşmanı yaradan mənəvi iqtisadi 
sosial siyasi amilllərin daha dərin qatlardakı nüfuz edici və birləşdirici amillərini 
dəyərləndirməliyik. Qloballaşmanın radikal əleyhdarlarından fərqli olaraq transformasiyaçılardan 
E.Giddens və onun ardıcılları qloballaşmanı müasir cəmiyyətləri və dünya düzənini ərsəyə gətirən 
güclü sosial-iqtisadi və siyasi amil olaraq qəbul edirlər. Müasir dövrdə qloballaşma yeni xarakter 
alaraq dünya düzəninin mahiyyətinə yeni məzmun verir. 

Qloballşamanın tarixi mahiyyətini araşdıran görkəmli tətqiqatçı Y.V.Yokovets qloballaşma 
haqqındakı suallara cavabını bu cür ifadə edərək: “Sosial-iqtisadi fenomen kimi qloballaşmanın 
tarixi yeri haradadır? O necə yaranıb və gələcək perspektivləri haqqında nə demək olar? Görkəmli 
tətqiqatçı qoyduğu sualları cavablandırarkən qloballaşmanın yaradan əsas səbəblərə universal 
deyil, birtərəfli qaydada yanaşır. 
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Qloballaşmaya münasibətdə transformasiyaçılığı qəbul edən V.N.Lavrinenko isə qloballaşmanı 
xarakterizə edərkən belə bir nəticəyə gəlir ki, “qloballaşma bəşəriyyətinin inkişafında obyektiv 
qanunauyğunluq kimi çıxış edir”. O, bu qanunauyğunluğun üç obyektiv xüsusiyyətini göstərir: 

1. XX əsrin əvvəllərində Yer kürəsi dövlətlər və xalqlar arasında bölüşdürüldü. Nəticədə, dünya 
öz qapalılığını, sonlu olmasını biruzə verdi. 

2. XX əsrin 60-cı illərində ortaya çıxan ümumdünyəvi problemlərin təzyiqi altında insanlar 
özlərini qlobal vəhdət halında dərk edirlər. Bu qlobal problemləri bir və ya bir neçə dövlətlərin səyi 
nəticəsində həll etmək mümkünsüz göründü. 

3. İnformasiya və texnologiya sahəsində əldə edilən inqilabi dəyişikliklər, kommunikasiya 
sistemlərinin yeni nəslinin meydana gəlməsi XX əsrin sonlarında yer kürəsinin hər bir sahəsini real 
zaman kəsiyində insanlar, kapital, ideyalar və sənədləşmələr üçün əlçatan etdi. 

Görkəmli professor V.N.Lavrinenkonun qloballaşmanın obyektiv qanunauyğunluqaları 
haqqında olan yuxarıdakı müddəaları qloballaşmanı yaradan ümumvəhdət prinsiplərinin izahı 
üçün tam yetərli deyil. 

Biz indi təhlil edəcəyimiz məsələnin şərhində daha çox dünyada gedən ümumvəhdət ideyalarına 
və onun səbəbləri haqqında fəlsəfi fikirlərin izahını vermək bu məqalə çərçivəsində çətin olsa da, 
hələlik məsələnin ümumi təsvirini verməklə kifayətlənəcəyik. 

Əvvəlcə qeyd edək ki, qloballaşma özündə bir çox sahələri ehtiva etməklə yanaşı dünyanın 
siyasi, iqtisadi, sosial və mənəvi həyatında yeni çalar gətirmişdir. Bir çox filosoflar və tətqiqatçılar 
qloballaşmanı cəmiyyətlərin tələbatı kimi deyil müxtəlif güc mərkəzlərinin “yeni imperializm 
siyasəti” kimi dəyərləndirirlər. ABŞ-ın tanınmış simalarından olan S.Hantinqtonun məşhur 
“sivilizasiyaların qarşıdurması” əsərində qloballaşmanın mərkəzində ABŞ-ın durduğunu iddia 
edir. Bu fikrin siyasi tərəfi ilə razılaşmalı olsaq da, məsələnin sosial və mənəvi tərəfləri ilə 
razılaşmaq mümkün deyil. Ümumvəhdət ideyalarının populyar və cəlbedici xüsusiyyətə malik 
olması təkcə onun nəzəri tərəflərinin aktuallığı ilə deyil, onun özü mənəvi hadisə kimi 
cəmiyyətlərarası münasibətdə təzahür edir. İnsan birliklərinin yarandığı erkən dövrlərdən 
cəmiyyətlərarası münasibət və əlaqələr təkamülü xarakter alaraq minilliklər boyu qarşısıalınmaz bir 
prosesə çevrilmişdir. Dini ideologiyaların hakim olduğu dövrlərdə müxtəlif cəmiyyətlərin 
antoqonist qüvvələri arasında ümumvəhdət prinsiplərinin axtarılması cəmiyyətin qloballaşma olan 
münasibətlərin ifadəsidir. Bu gün qloballaşmada transformasiyaçılığı qəbul edən mütəxəssislər 
planetdə gələcəkdə vahid sivilizasiyanın yaranmasını insanların təhlükəsizliyinin əsas qarantiyası 
kimi görüllər. Dünyada mövcud olan problemlərin miqyasının lokal məkanda qlobal miqyas alaraq 
böhran vəziyyətinə gəlməsi artıq bir ölkənin deyil bəşəriyyətin problemi kimi dəyərləndirilir. Belə 
bir dəyərləndirmə qloballaşmaya münasibətdə skeptik və antiqlobalost mövqelərin getdikcə 
zəifləməsinə transformasiyaçı mövqelərin isə daha çox müdafiə olunaraq özünün cəlbedici tərəfləri 
ilə beynəlxalq səviyyədə daha çox tərəfdar qazanmasına gətirib cıxarır. 

Qeyd etməliyik ki, cəmiyytələrarası sosio-mədəni əlaqələrin inkişafı özünün məna çalarına görə 
cəmiyyətin nəzəri kulturolofi baxışları deyil, real obyektiv gerçəkliyə söykənərək mənəvi-mədəni 
prosesdir. Bu proses tarixən formalaşmaqda davam edərək müasir dövr qloballaşmasında ən 
təsiredici faktora çevrilmişdir. 

Qloballaşma prosesinin inkişaf tendensiyası və sosio-mədəni təsiri dünyada ictimai hadisəyə 
cevirilərək müxtəlif tədqiqatcıların elmi konsepsiyaslarına hazır material verir. Bu prosrsin özünə 
carpaz baxışların meydana gəlməsinin əsas səbəblərindən biri məsələnin araşdırılmasında fəlsəfi 
təhlillərin aparılmaması ilə dəyərləndirsək yanılmarıq. Yuxarıda müraciət etdiyimiz müəlliflərin 
qloballaşmaya sosiolofi və ya paltolofi mövqedən yanaşmaları qarşıya qoyulan məsələnin həllinə 
universal deyil, natamam və birtərəfli əsəslandırmalar üzərində qurulması ilə baglıdır. 
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İndi isə məsələyə fəlsəfi aspektdən yanaşaraq qloballaşma ayrı-ayrı dövlətlərin problemi kimi 
yox, ümumdünya siyasi, iqtisadi, sosial və mənəvı proseslərin harmoniyası kimi nəzərdən kecirək. 
Böyük alman filosofu İ.kantın irəli sürdüyü kosmik hipotezalar və planetar dövlət ideyasında insan 
və təbiət münasibətlərin üzvi və qeyri üzvi əlaqələrlərini ifadə edərək göstərir ki, insan lokal 
mənada deyil planetar səviyyədə dünyanın universallıgında öz yerini tapa bilər. Hegelin 
ümumdünya- tarixi təfəkkür ideyası isə insanı tarixin mürəkkəb proseslərindən kecən dünyanın 
vahid tamı kimi qəbul edir. 

Apardıgımız fəlsəfi yanaşmalardan belə qənaətə gəlmək mümkün olur ki, bəşəriyyəti təmsil 
edən hər bir fərdin öz xoşbəxtliyinin qarantuiyasını yaşadıgı lokal məkanda deyil, qlobal 
proseslərin mahiyyətində axtarmaq lazımdır. Bir cox müəlliflərin qloballaşma yaradan prosesə 
dövlətlərin və cəmiyyətlərin problemi kimi yanaşmaları dünya ictimaiyyətinin diqqətini məsələnin 
mahiyyətindən uzaqlaşdıraraq hədəfdən yayındırır. Belə oldugu təqdirdə bəs görəsən qloballaşma 
özü problemdir, yoxsa makro problemlərin həllinə olan münasibət qloballaşmadır?. 

Qoyduğumuz sualın cavabını əsaslandırmaq ücün yenidən biz bəzi müəlliflərin fikirlərinə 
müraciət edək.L.H.Samaylovun “ictimai tərəqqinin qlobal problemləri” əsərində, qarışıq sosial 
həyat və təbiət münasibətlərini əsas fərqləndirici ideya kimi qəbul edərək dünya ictimaiyyətinin 
müzakirəsinə verir.Müəllif hesab edir ki, bu yanaşma qlobal problemləri sosial-iqtisadi, siyasi- 
ideoloji problemlərdən fərqləndirən əsas cəhətdir. Belə bir tərəfli yanaşmalardan məlum olur ki, 
təqdim olunan məsələnin müxtəlif tərəflərini qloballaşma adı altinda problem kimi təsvir etmək hec 
bir fəlsəfi əsaslandırmalara uygun gəlmir. 

Tarixi faktlar göstərir ki, bəşəriyyət kecdiyi tarixin inkişaf mərhələlərində coxlu sayda problem 
və təhlükələrlə sınağa cəkilmişdir. Təbiidir ki, məsələyə dialektik yanaşdıqsda insanları təhdid edən 
problem və təhlükələrə qarşı milli, irqi və dini baxışlarından asılı olmayaraq insanlarda həmin 
təhlükə ilə mübarizəyə ümumi rəy formalaşır. Məhz bu təhlükələr insanın mövcud ildugu ilk 
mərhələdə insan birliyinin meydana gəlməsinin şərti olaraq qloballaşmaya gedən yolun əsasını 
təşkil edir. Demək fərddən başlayan və ən geniş insan birliklərinə gedən yolda qloballaşma ücün 
coxlu əlaqələr tapmaq münkündür. Fikirlərimizdə fəlsəfi ümumiləşdirmələr apararaq qeyd edək ki, 
bəşəriyyətin ümumi tarixi prosesində ictimai —iqtisadi formasiyaların bir-birini əvəz etməsinə 
dialektik yanaşan filosoflar müxtəlif dəlillərlə sübut edillər ki, antoqonizmsiz inkişaf yoxdur. 
Bəşəriyyətin mürəkkəb inkişaf yolu bu qanuna tabe olaraq yaratdığı qloballaşma tendensiyası, öz 
daxili ziddiyyətləri ilə əlaqələndirilməsi və əsaslandırılması sadə olmayan suallar yaradır. 

Tanınmış nəzəriyyəci A.Toynbi özünün məşhur -“svilizasiya tarixin məhkəməsi 
qarşısında”əsərində yazır ki, qərb mədəniyyətinin yaratdıgı dəyərlərin qəbul olunması əslində elə 
bir təsirdir ki, bir müddətdən sonra o ənənəvi cəmiyyətə nüfuz edərək onu ikiyə 
parcalayacaqdır.Ənənəvi cəmiyyətlər ücün sipər rolunu oynayan bu ideya konservativ tərəfləri ilə 
özünün ətrafına coxlu sayda tərəfdar toplayır. Qloballaşmanın bu cür siyasi və ideolofi cəhətdən 
araşdırılaraq insanların müzakirəsinə verilməsi cəmiyyətin qloballaşmaya olan münasibətində 
qeyri elmi zidiyyətləri qacılmaz edir. 

Artıq qəbul etməliyik ki, ənənəvi cəmiyyətlərdə millətçi ideya həvəskarları tədricən öz yerlərini 
planetar şüurun daşıyıcılarına (qlobalist təfəkkür sahiblərinə) verməklə fəaliyyətləri məhdudlaşır. 
Yenidən məsələyə fəlsəfi yön verərək qeyd etmək istərdik ki, qloballaşmanı təkcə problemlər təsviri 
kimi deyil, özündə insan tələbatlarına yönələn münasibətlər sistemi kimi təhlil və araşdırmalar 
aparmaq bəşəriyyətin gələcəyi ücün daha faydalı olar. 
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DÜNYAGÖRÜŞÜNDƏ EYNİLİK VƏ FƏRQLİLİK PROBLEMİ (osman-afa@rambler.ru) 


A. Şirinov 
АМЕА Təlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutu 


Dünyagörüşü fəlsəfənin həmişə istər bütövlükdə, istərsə də müxtəlif istiqamətlərdə nəzərdən 
keçirdiyi, üzərində işlədiyi problemlərdən biri olmuşdur. Çünki dünyagörüşü həm insan, həm də 
cəmiyyət həyatında istər konstruktiv-pozitiv baxımdan, istərsə də destruktiv-neqativ baxımdan 
həlledici rol oynayan amillərdən biridir. Çünki dünyagörüşü istər konkret bir insanın, istərsə də hər 
hansı konkret bir cəmiyyətin düşüncə, fəaliyyət və yaşam tərzini müəyyənləşdirən başlıca 
amillərdən biridir. Dünyagörüşü öz məzmunu və mahiyyəti etibarilə həm universal, həm də 
sinkretik anlayışdır. Nəticə etibarilə insan və cəmiyyət həyatının dolğunluq və kamillik dərəcəsi 
dünyagörüşünün səviyyəsindən asılıdır. 

Dünyagörüşü ona daxil olan komponentlərin vahid vəhdət halında olan birliyidir. Göründüyü 
kimi, bu vahid birlik özlüyündə mürəkkəb struktura malikdir. Buraya düşüncə, praktik fəaliyyət, 
insan – insan və insan - təbiət münasibətlərini təşkil edən bütün elementlər daxildir. Buna görə də 
dünyagörüşü özündə ictimai şüurun bütün formalarını və istiqamətlərini: etik, estetik münasibətlər 
sistemini, inam və etiqad sahəsini, ideologiyanı, icazə və qadağanı (hüquqi şüur) gerçəkliyi 
öyrənmə və ondan səmərəli istifadə etmənin (elm) zəruriliyini ehtiva edir. Bütün bunlara görə də 
dünyagörüşü tarixən tiplərə bölünməklə yanaşı, həm də hər bir tip daxilində müxtəlif səviyyələrdə 
və məzmun çalarlıqlarında mövcud olan. Əgər tarixən mövcud olmuş dünyagörüşlərinin mifolofi, 
dini, fəlsəfi və elmi tiplərinə nəzər salsaq bunların hər birində eyniliklə müxtəliliyin vəhdətini 
aşkara çıxara bilərik. Eləcə də müxtəlif tiplərin özündə də eyni olan cəhətlər vardır. 

Bütün cəmiyyət üçün vahid bir dünyagörüşü yaratmaq son dərəcə mürəkkəb və çətin bir 
məsələdir. Şübhəsiz ki, belə bir dünyagörüşü hər hansı bir zorakılıq, totalitarizm və fanatizm 
əsasında yaradıla bilməz. Bolşevizm, faşizm təcrübəsi və onun aqibəti hamıya məlumdur. Eləcə də 
total dini dünyagörüşü də nə tarixən, nə indiki dövrdə qəbul olunmur. Demokratiya faşizm və 
bolşevizmə qarşı durduğu kimi, sekulyarizasiya və ateizm də total dindarlığa və dini fanatizmə 
qarşı durur. Elmi dünyagörüşünə gəldikdə isə burada heç də hər şey aydın deyil və elm daim 
axtarışdadır. Elm özlüyündə dünyanı onun bütövlüyündə izah edə bilmir. Elə bu natamamlığın 
nəticəsində ki, XVI-XVII əsrlərdən başlayaraq görkəli alimlərin və filosofların böyük əksərsəriyyəti 
deizmə daha çox meyl etmiş və yaxud deist olmuşlar. İdeologiyaya gəldikdə isə məlumdur ki, hər 
bir cəmiyyətdə fərqli ideologiyalar olmuş və olmaqda dava edir. 

Fəlsəfə yeganə elm sahəsidir ki, bu fərqlilik, müxtəliflik içərisində eyni olan, bir-birini tamamlaya 
bilən cəhətləri axtarır və onların ümumi birliyi əsasında hamıya aydın olan, hamının başa düşərək 
qəbul edə biləcəyi dünyagörüşü hazrlamağa, formalaşdırmağa çalışır. Əlbəttə, bu dünyagörüşü 
zaman və məkan amillərindən kənarda yarana bilməz. Bu isə özündə ümumi olanla (ümumbəşəri) 
xüsusini (konkret bir cəmiyyətin özünəməxsus cəhətlərini) vəhdət halında birləşdirməlidir. 
Zənnimcə, bu, cəmiyyət həyatı üçün onun bütün tarixindən, düşüncə və psixologiyasından sızıb 
gələn pozitiv əxlaqi normalara, vətəndaş cəmiyyəti üçün zəruri olan və hamı üçün eyni məzmun və 
mahiyyət daşıyan hüquqi qanunlara, cəmiyyət həyatı üçün zəruri olan bilik və bacarıqlara 
əsaslanan dünyagörüşü olmalıdır. Hamı bilməlidir ki, onun həyat səviyyəsi də, qiyməti də, ictimai 
nüfuzu da onun şəxsi qabiliyyətindən, bacarığından, işgüzarlığından və mənəvi keyfiyyətlərindən 
asıldır. 
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DİL VƏ TƏFƏKKÜR FƏLSƏFİ PROBLEM KİMİ 


M. Mirzəliyeva 
AMEA Nəsimi adına Dilçilik İnstitutu 


Dil və təfəkkür problemi dialektik materializmdə ümumi məsələ olan materiya və şüurun 
qarşılıqlı əlaqə və münasibətləri məsələsinin ayrılmaz hissəsi kimi öyrənilir. Dil və təfəkkür 
problemi fəlsəfənin əsas məsələsi – materiyanınmı, yoxsa ruhunmu ilkin olması məsələsi ilə 
bağlıdır. Biz fəlsəfənin əsas məsələsini həll edərkən şüuru və materiyanı qarşı-qarşıya qoyuruq. 
Materiya şüurdan asılı olmayan, şüur xaricində mövcud olan şeylərdir. Buna görə də, şüuru da 
materiyaya daxil edənlər ciddi səhvə yol verirlər. 

Fikir materiya kimi qəbul edilsə, onda materiya ilə təfəkkür eyniləşmiş olar, onların arasındakı 
fərqdən isə danışmağa belə dəyməz. Lakin şüurla materiya arasındakı fərqi şişirdib, mütləq ayrılığa 
çatdırmaq da olmaz. 

Ümumiyyətlə, şüurla materiya arasındakı fərqi də, rabitəni də görə bilməliyik. Fərqi unutmaq 
olmaz, çünki şüurun materiya ilə eyniləşdirilməsi tamamilə səhv fikirlərlə nəticələnir. Lakin eyni 
zamanda şüuru beyindən ayırmaq da olmaz, çünki şüur beynin, yəni təşəkkül tapmış materiyanın 
xassəsidir. 

Yuxarıda qeyd etmişdik ki, dil və təfəkkür problemi fəlsəfənin əsas məsələsi ilə sıx bağlıdır. Bu 
əsas məsələnin həllində filosofların fikir ayrılığı, onların 2 əks qütbdə toplanması şüur və nitq, dil 
və təfəkkür probleminə münasibətdə də özünü göstərir. Belə ki, bu problem və bununla bağlı bir 
çox məsələlər filosofların kəskin mübahisələrinə səbəb olmuşdur. Onların bir qismi dil və təfəkkürü 
eyniləşdirir, digər bir qismi isə onları ayırırlar. Birincilərin fikrincə, zəka dildir. İkincilər isə 
təfəkkürün dildən ayrı fəaliyyət göstərdiyini və dilin məhz təfəkkürün məhsulu olduğunu 
söyləyirlər. 

Mövcud fikrə görə, “Təfəkkürsüz dil mövcud ola bilməz. Eynilə, dil olmadan təfəkkür də, fikir 
də mövcud ola bilməz... Şüurla nitqin, fikirlə dilin ayrılmaz vəhdətdə olması o demək deyildir ki, 
bunlar bir-birinin eynidir. Şüur və fikirlə söz arasındakı fərq ondan ibarətdir ki, şüur obyektiv 
gerçəkliyi əks etdirir, dil isə həmin gerçəkliyi və fikri ifadə edir”?. 

Elm dil və təfəkkürün həmişə vəhdətdə olduğunu dəfələrlə sübut etmiş, dil və təfəkkürlə bağlı 
məsələləri də məhz bu müstəvidə öyrənmişdir. 

Dil və təfəkkür bizə ilk baxışda ayrı-ayrı hadisələr kimi görünür. Belə ki, dil insanlar tərəfindən 
həssaslıqla dərk edilən səslər şəklində çıxış edir. Bu, dilin maddi təbiətinin təzahürüdür. 

Təfəkkür isə, əksinə olaraq, ruhi hadisə kimi çıxış edir, onu biz bilavasitə dərk edə bilmirik. O, 
hiss üzvləri vasitəsi ilə dərk oluna bilmir. 

Lakin belə təsəvvür bu hadisələrə ümumi mənada və səthi yanaşmaqdan doğur. Dil və 
təfəkkürün daha yaxından və dərindən öyrənilməsi göstərir ki, onların müqayisəsi çox nisbi 
xarakter daşıyır. 

Buradan aşkar olur ki, dil və təfəkkürün bir-birinə münasibətini materialist və idealist 
münasibətlər kimi fəlsəfənin əsas əsas məsələsi fonunda öyrənmək olmaz. Belə ki, dillə təfəkkürü 
qarşı-qarşıya qoymaq olmaz. Qneseolofi köklərinə görə həm dil, həm də təfəkkür maddi aləmdəki 
əşyalarla münasibətdə sonrakı hadisədir. 

Bu hal dil və təfəkkürün mahiyyətində təzahür edir. Bununla əlaqədar dil və təfəkkürün bəzi 
məsələlərinə toxunmağı lazm bilirik. 





? F.Qasımzadə, H.Şirəliyev. Dialektik materializm, Bakı, 1972, s.214 
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Təfəkkür maddi aləmin beynimizdə inikasıdır. Elm göstərir ki, obyektiv aləm, onun əlaqə və 
münasibətləri təfəkkürün vahid məzmununu təşkil edir. Mövcud fikrə görə, “təfəkkür... ayrı-ayrı 
düşüncələrin ümumi formada olmasıdır. 

Təfəkkürün fəaliyyəti yalnız insana məxsus olub, ictimai həyatın məhsuludur. O, cəmiyyətlə bir 
yaranıb, bir inkişaf edir. Onun fəaliyyəti insanların ictimai münasibətlərinin inkişafı və onların 
arasında ünsiyyətin tələb olunması ilə müəyyənləşir. 

İnsan xarici aləmlə bağlıdır, O, hiss üzvləri vasitəsi ilə bu aləmdəki əşyaları duyur və əks etdirir. 
Lakin şeylərin daxili aləminin, onların inkişaf qanunauyğunluqlarının dərk olunması üçün yalnız 
hiss üzvləri kifayət deyildir. Çünki bu zaman şeylər və hadisələr haqqında yalnız təsəvvür əmələ 
gəlir ki, bu da şeylər haqqında ümumiləşdirmə yaratmağa imkan vermir. Bu məqamda hiss 
üzvlərinin fəaliyyətinə mütləq təfəkkür fəaliyyəti kömək etməlidir. “İnsan yalnız abstrakt təfəkkür, 
məntiqi idrak pilləsinə qalxmaqla şeylərin əsas və mühüm cəhətlərini ümumiləşdirir və məfhum 
əmələ gətirir””. 

Təfəkkür prosesində əşya və hadisələrin əsas əlamətləri götürülür. Bununla da məfhumların 
mahiyyəti üzə çıxarılır. Məfhumların əmələ gəlməsində tək-tək cisimlərin ayrı-ayrı cəhətləri atılır 
və həmin cisimlər zümrəsinin hamısına xas olan cəhətlər saxlanılır. Deməli, məfhumlar ümumi və 
təklərin obyektiv vəhdətini əks etdirir. 

Lakin məfhumlar yalnız məntiqin köməkliyi ilə təfəkkürün vasitəsinə çevrilir. Məntiq fikrimizin 
daxili quruluşunu ifadə edir. Qrammatika dil üçün necə zəruridirsə, məntiq də idrak üçün beləcə 
vacib və zəruridir. 

Məntiq obyektiv əsasa, obyektiv mənbəyə malikdir. İctimai praktika prosesində bütün adamlar 
üçün məfhum, hökm və təfəkkürün digər formalarının vahid məntiqi quruluşu hazırlanır. Məntiq 
formalarının bu vəhdəti insanların gerçəkliyi eyni cür dərk etməsi və əks etdirməsi ilə bağlıdır. Əks 
təqdirdə insanlar bir-birini anlamazdılar. 

Fəlsəfənin əsas məsələsinin həlli yalnız təfəkkürün deyil, dilin də təbiətinə düzgün 
yanaşılmasına imkan yaradır. 

Dil və təfəkkür bir-birindən ayrı mövcud olmur. Onlar vəhdət təşkil edirlər. İ.Disgenə görə, 
“onların (dil və təfəkkürün – M.M.) vəhdətini rəssamla fırçanın əlaqəsinə bənzətmək олаг”, Belə ki, 
təfəkkür də rəssam kimi aləmin inikasını verir, dil (nitq) isə şeylərin əksini yaradan vasitə - fırça 
rolunu oynayır. 

Dillə təfəkkürün vəhdəti, hər şeydən əvvəl, fikrin bilavasitə gerçəkliyi olmasındadır. Lakin 
vəhdət təşkil edən dil və təfəkkürü eyniləşdirmək olmaz. V.Z.Panfilovun bu barədə fikri maraq 
doğurur. O yazır: Həm məntiqi quruluşu, həm də psixolofi qanunauyğunluqları ilə ümumbəşəri 
xarakter daşıyan təfəkkür bir-birindən təkcə fonetik baxımdan deyil, qrammatik quruluşuna, dil 
vahidlərinin xarakterinə və leksik məna sisteminə görə kəskin fərqlənən müxtəlif tipli dillərlə ifadə 
olunur.... Əgər dilin təfəkkürdən asılılığı mövcud olsa idi, onda müasir xalqların təfəkkürlərinin 
məntiqi quruluşunun ümumiliyi müqabilində onların dilləri də ümumi quruluşa malik olmalı və 
sözün mənası sahəsində fərq olmamalıdır”. 

Buradan belə bir nəticə çıxır ki, insan təfəkkürü ümumbəşəri səciyyəyə malik olduğu halda, dil 
milli xarakter daşıyır. Buna görə də müxtəlif xalqların təfəkküründə eyni şəkildə formalaşan 
məfhum ayrı-ayrı dillərdə müxtəlif səs kompleksləri ilə ifadə olunur. 

Nəticə olaraq deyək ki, dillə təfəkkürün vəhdət təşkil etməsi danılmazdır. Dil olmadan insan 
təfəkkürü mövcud olub, inkişaf edə bilməz. Dil fikir prosesinin maddi əsasıdır. Dillə təfəkkür bir- 





3 N.Məmmədov.Azərbaycan dilçiliyinin nəzəri əsasları.Bakı, 1971, s.72. 


2 П.А.Раҹков.Мыпление и изык.Москва, 1960, с.24 
3 В.З.Панфилов. Взаимоотноптение азыка H мыпленинҹ.Москва, 1971, с.11 
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biri ilə əlaqəli şəkildə inkişaf edir. Dilin inkişafı təfəkkürün inkişafına təsir etdiyi kimi, təfəkkürün 
də inkişafı dilin təkmilləşməsinə, səlisləşməsinə, cilalanmasına səbəb olur. 


VƏHDƏTİ-VÜCUD FƏLSƏFƏSİNİN EPİSTEMOLOYİ MƏSƏLƏLƏRİ 


F. Bayat 
AMFA Folklor İnstitutu 


Vəhdəti-vücud fəlsəfəsinin epistemoloji yönünü və nəzəriyyəsini ezoterik təlim adlanan islam 
düşüncəsinin başlıca elementi təşkil edir. Batini və ya irfan elmi adlandırılan ezoterik idrak 
təliminin əsasını qaynaqlara görə altıncı imam Cəfər Sadiq qoymuşdur. Ezoterizm dinin zahirindən 
batininə, məğzinə gedən yol, gizli, bilinməyən haqqı anlamaq aparatıdır. 

Epistemolofi nəzəriyyəyə görə zahirlə batin, bilinənlə bilinməyən, aşikarla gizli tək Allahın 
özüdür. Əsas kütlənin inandığı rəsmi ayin və mərasimlərin köməyi ilə, ağıl və məntiqlə haqqı dərk 
etməyə çalışan ekzoterik şəriət təlimindən fərqli olaraq kəşfə, təcrübəyə, hissə və eşqə dayanan 
ezoteriklərin yolu isə sufilərin yoludur. Ezoterik idrak yolunun köməyi ilə sufilər dinin xaricindən 
daxilinə, sufi termini ilə desək şəriətdən təriqətə, oradan da həqiqətə keçdilər. 

İslam təsəvvüfünün vəhdəti-vücud təlimindən doğan idrak sistemi sufizmin epistemoloji əsasını 
təşkil edir. Bu epistemolofi əsas ezoterik və ya irfani biliyə söykənir. Arifi-billahın (sufi qnostik) 
Mütləq Varlığın isim və sifətlərinin təcəllası olan dünya və onun dərk edilməsindəki çalışmaları 
bütün zamanlarda eyni olmamışdır. Bu təzadlı dərketmə prosesində elmlə haqqın dərk 
edilməyəcəyi artıq ХП yüzilə qədər məlum idi. Arifi-billah dərk etmək istədiyi Vücudi-Mütləqdə 
əriməyincə, masuvadan tam qopmayınca, uca yaradanı duya bilmir. Sufi qnostik bu həqiqəti dərk 
etdiyində və yalnız tamın bir hissəsi olduğunu öyrəndikdə, haldan hala düşür, fəna-fillah olub, 
bəqa-billah məqamında haqqı özündə tapır. Sufilərə görə hal tanrısal bir özəllikdir və insanın 
qəlbinə Allah tərəfindən vəhy edilmişdir. Məqam isə sufinin öz qeyrətiylə çattığı ən yüksək 
mərtəbədir. 

Vəhdəti-vücud fəlsəfəsinin əsasını qoyan İbn Ərəbiyə görə daim qaim olan Vücud (Zat) heç bir 
şəkildə bilinməz, qeyd-şərtsiz mütləqdir, şəkli, surəti və sərhəddi yoxdur. Ona görə ontolofik 
baxımdan həqiqət təkdir və Vücudi-Mütləqin özüdür. Qneseolofik baxımdan isə bir tərəfdə zahiri 
varlıq dünyasını aşan Mütləq həqiqət mövcuddursa, digər tərəfdə isə Allahın hər bir qüsur və 
nöqsandan uzaq olduğu, tənzih və ibadət edilən məbud olduğu haqq mövcuddur. 

Bu yazıda vəhdəti-vücud təliminin ilməl-yəqin, aynəl-yəqin və haqqəl-yəqin mvrtəbələri 
haqqında bilgi verilmiş, vəhdət fəlsəfəsinin epistemoloii özəllikləri göstərilmişdir. 

Açar sözlər: vəhdəti-vücud, epistemoloii, batini təlim 


AŞIQ YARADICILIĞINDA MADDİ İLƏ 
MƏNƏVİNİN ƏLAQƏSİ VƏ VƏHDƏTİ 





Ağaverdi Xəlil 
AMEA Folklor İnstitutu 


Aşıq yaradıcılığı da digər fəlsəfi-estetik fəaliyyət sahələri kimi özündə dünyanın zəngin bədii 
mənzərəsini ehtiva etməkdədir. Burada şüurun materiyaya münasibəti estetik kateqoriyalara 
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uyğun bir şəkildə gerçəkləşir və öz ifadəsini yaradıcılıq aktında tapır. Aşıq gerçəkliyi gözəllik 
kateqoriyaları ilə vəsf edir, onu mənalandırır və insanların mənəvi dünyası ilə əlaqələndirir. Aşıq 
yaradıcılığında gerçəkliklə və ya maddi ilə mənəvinin əlaqə və münasibətləri rəngarəngdir. Bu 
müxtəlifliyin öyrənilməsi aşıq sənətinin estetik mahiyyətini aydınlaşdırmağa və dərk etməyə imkan 
verir. Aşıq yaradıcılığında maddi və mənəvi müxtəlif binar oppozisiyalar şəklində ifadə olunur: 
nəfs və mərifət, gözəllik və eybəcərlik, ədəb və ədəbsilik, əxlaq və əxlaqsızlıq və s. Bu poeziyada 
maddi və mənəvi zahiri və mənəvi gözəllik kimi üzvi bir şəkildə birləşir və yeni keyfiyyət 
yaradaraq predmet və hadisələrdə bir tama çevrilir. Onlar bir tərəfdən bir-birini tamamlayır, digər 
tərəfdən də bir-birini açır. Bu münasibətlər sistemində tamın elementləri gözəl insan idealını ifadə 
edən vasitə kimi meydana çıxır. Münasibətlərin belə əlaqəsi və vəhdəti estetik idealın təzahüründən 
doğan bir qanunauyğunluq kimi özünü nümayiş etdirmiş olur. 





İDRAK VƏ İZAH: ELMDƏ FƏLSƏFİ VƏ TƏDQİQİ BAŞLANĞICLAR ARASINDA 
MÜNASİBƏTLƏR 


A. Əsədov 
AMFA Fəlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutu 


Elm təfəkkürün iki başlanğıcı arasında baş verən təmasdan yaranır. Bu başlanğıclardan biri - 
maskulin başlanğıc, digəri isə feminin başlanğıcdır. Bunlardan birincisi - idrak xarakterli, ikincisi isə 
- izah xarakterlidir. Birincisi fəlsəfi başlanğıc, ikinciis isə tədqiqi başlanğıcdır. 

Elmi fəaliyyəti idrak xarakterli olan və fəlsəfi başlanğıc üzərində qurulan kəs sözün böyük 
mənasında alimdir, elmi fəaliyyəti izah xarakterli olan və tədqiqi başlanğıc üzərində qurulan kəs isə 
yalnız tədqiqatçıdır. 

Sözün böyük mənasında alimin fəaliyyəti ona görə fəlsəfi başlanğıc üzərində qurulmuş olur ki, o, 
onun fikirləri qeyrilərinin fikirlərinin tədqiqiqndən doğulmur, onun fikirləri dünyanın və həyatın 
mənasının dərk etmək istəyindən doğulur. 

Sözün böyük mənasında alimin fəaliyyəti ona görə idak xarakterlidir ki, o, dünyanın dərk 
olunma işinin başlanğıcında duranlardan biridir. Tədqiqatçının fəaliyyəti isə ona görə izah 
xarakterlidir ki, o, dünyanın dərk olunma işinin başlanğıcında duranların şərhçilərindən biridir. 

Alim elmi fikri öz içərisindən çıxarır və kənar dünyaya bəxş edir. Tədqiqatçı isə elmi kənar 
dünyadan əxs edir. Alim elmi fikirləri yaradır, tədqiqatçı isə onları yaşadır və nümayiş etdirir. 

Psixoloji anlam baxımından da alim üçün introversiya, tədqiqatçı isə ekstraversiya səciyyəvidir. 

Alim elmdə maskulinliyin ifadəçisi, tədqiqatçı isə femininliyin ifadəçisidir. 

Elmdə dahilik maskulin təbiətlidir, elmdə istedadlılıq feminin təbiətlidir. Elmin dahisi bu vaxta 
qədər mövcud oolmayan yeni bir nəzəriyyənin yaradıcısıdır. İstedadlı isə mövcud nəzəriyyələri, 
mövcud bilikləri daha yaxşı mənimsəyən kəsdir. 

Alimlərin fikirləri bəlkə də bir qədər kobuddur, yotalanmamışdır, qəlibə salınmamışdır, 
tədqiqatçının fikirləri isə qəlib, şablon mənşəli zərifliyi özündə daşıyandır. 

Daxili hissin və həqiqət duyğusunun elmdə ifadəçisi alim, ictimai rəyin və məntiqin ifadəçisi isə 
tədqqatçıdır. 

Canlı fikir alim fəaliyyəti nəticəsində təbii olaraq doğulur, tədqiqatçı fəaliyyətində isə qəliblərə 
salınır, süni normalara tabe etdirilir, necə deyərlər, tərbiyə olunur. 
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Tədqiqatçının təfəkkürü ənənələrdən, alimin təfəkkürü həqiqətdən qaynaqlanır. 

Alim elmi fəaliyyətin subyekti, tədqiqatçı onun bir alətidir. Bu mənanı bir ingilis dili gözəl ifadə 
edir. Bizim fənn dediyimiz hadisəyə ingilislər subject deyirlər. Müəyyən bir elm sahəsinə, hətta 
müəyyən bir elmə məxsus olmaq o elmin əlində bir alət olmaq deməkdir. 

Alim təfəkkürü qeyri-müəyyənlikdən çıxış etdiyindən intuitiv təbiətlidir. Tədqiqatçı təfəkkürü 
problem xarakterli ziddiyyətdən çıxış etdiyindən məntiqi təbiətlidir. 

Alimin yazı və ifadə üslubu emosionaldır, tədqiqatçının yazı və ifadə üslubu isə rasional və 
təmkinlidir. Alim yaradıcılığı poetik, tədqiqatçı yaradıcılığı isə prozaikdir.Alimin fikirləri yumşaq 
və əks mövqe üçün yer saxlayan, tədqiqatçının fikirləri isə kəskin və birmənalıdır. 

Alimin elmi fəaliyyəti həyat xarakterli, tədqiqatçının elmi fəaliyyəti isə bir qayda olaraq 
utilitarizm və praqmatizm üzərində qərarlaşır. Alim təmənnasızdır, tədqiqatçı isə həmişə fayda 
güdəndir. Alimin elmə bağlılığı maraq meyarı ilə, tədqiqatçının elmə bağlılığı isə fayda meyarı ilə 
əlaqədardır. 

Tədqiqatçı eyni zamanda özünü cəmiyyətin rasioanl tələbatına uyğun şəklə salmaqla özünü 
ictimai rəy nöqteyi-nəzərindən də faydalı edir. Cəmiyyət görünür, elə buna görə də, bəzən 
tədqiqatçıya alimdən daha çox əhəmiyyət verir və qayğı göstərir. 

Alimin elmi fəaliyyət vasitələri təbiidir, təbiətin özü tərəfindən yaradılmışdır, tədqiqatçının elmi 
fəaliyyət vasitələri isə sünidir, cəmiyyət tərəfindən yaradılmışdır. 

Elmi fəaliyyətin heç bir süni vasitəsi, heç bir metodologiya, heç bir kompüter, heç bir internet 
alimin işini görə bilməz. Elmin bütün bu süni vasitələri tədqiqatçıının işini isə görür və son dərəcə 
asanlaşdırır. Məsələn kompüter istifadəçisi üçün bircə search və ya nouck düyməsini basmaq 
kifayətdir ki, kompüter ondan ötrü bioqraf işini görsün, yəni onu maraqlandıran alim barədə bütün 
informasiya onun hüzurunda olsun. Kompüter istifadəçisi üçün bircə “search” və ya “поиск” 
düyməsini basmaq kifayətdir ki, kompüter ondan ötrü elm tarixçisi işini görsün, yəni onu 
maraqlandıran mövzu barədə bütün informasiya onun hüzurunda olsun. Kompüter istifadəçisi 
üçün bircə “search” və ya “поиск” düyməsini basmaq kifayətdir ki, kompüter ondan ötrü maarifçi 
işini görsün, yəni onu maraqlandıran elmi məsələlər barədə bütün informasiya onun hüzurunda 
olsun. Kompüter istifadəçisi üçün bircə “search” və ya “поиск” düyməsini basmaq kifayətdir ki, 
kompüter onun üçün müəllim işini görsün, yəni onun bilavasitə öyrəndiyi fənn barədə bütün 
informasiya onun hüzurunda olsun. Bioqraf da, elm tarixçisi də, maarifçi də, hətta müəllim də, 
sözün geniş mənasınd, tədqiqatçıdırlar. 

İnternet yalnız alim intellektini işini görə bilmir, yəni yeni bir fikir yarada bilmir, tədqiqatçının, 
elmi fikir dünyadan əxs edənin, elm axtarcısının intellektual aktivliyini isə uğurla imitasiya edir. 

Heç bir təsadüfi deyildir ki, internet çox zaman “İnternet explorer”, yəni Beynəlxalq Şəbəkənin 
tədqiqatçısı adlanır. 

Süni intellekt yalnız sosial xarakter daşıyır və şüur faktına çevrilən təfəkkürü imitasiya edə bilir. 
Nə təhtəlşüur, nə də şüuraltı səviyyədə baş verən təfəkkür prosesi heç bir kompüterə, heç bir 
internet səhifəsinə keçirilə bilməz. Alimin isə təfəkkür fəaliyyəti, başlıca olaraq, təhtəlşüurda baş 
verir. 

Kompüter, ən azı, elə bu səbəbdən də, alimin gördüyü işi heç zaman yerinə yetirə bilmir. 

Alim o problemlərlə qarşılaşır ki, onların həlli hələ ki, bu vaxta qədər mövcud olmayan 
anlayışlardan asılıdır. Alim həmin anlayışları yaradır. 

Alim, təzə bilikləri bilavasitə yaradan kəs olmaqla, insani idrakın bilavasitə subyektidir. İdrak, 
tədrisdən fərqli olaraq, sırf alim fəaliyyəti sferasıdır. Əgər tədris prosesində insan hazır. Bəşəriyyət 
tərəfindən artıq yaradılmış bilikləri mənimsəyirsə. İdrak prosesində o bu vaxta qədər məlum 
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olmayan bilikləri yaradır. İdrak-mövcudluğu bu vaxta qədər məlum olmayan bir varlığın aşkara 
çıxarılması, kəşfi ilə bağlıdır. 

Sonda elm tarixindən bir neçə faktı xatırlatmaq istərdim. Məntiq elminin banisi Aristotel filosof 
idi. Klassik fizikanın banisi Nyutonun əsas əsəri «Natural fəlsəfənin riyazi prinsipləri? adlanırdı. 
Bioloq Linney öz əsərini -Botanikanın fəlsəfəsi», bioloq Lamark isə -Zoologiyanın fəlsəfəsi» 
adlandırmışdı. Bütün elmlər fəlsəfədən başlayır, böhran vəziyyətinə düşdükləri zamanda da yenə 
də fəlsəfəyə üz tuturlar. 


ELM VƏ DİN ARASINDAKI MÜNASİBƏTLƏRİN AYDINLAŞMASINDA ÜMUMVƏHDƏT 
FƏLSƏFƏSİNİN ROLU 


Ə. Qəşəmoğlu 
АМЕА Təlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutu 


Fikrimcə, yer üzündəki bəlalrın kökü həm də insanların hələ də elm və din arasındakı 
münasibətləri tamamilə, axıra qədər aydınlaşdıra bilməmələridir. Bu münasibətlərsə uzun müddət 
olduqca gərgin vəziyyətdə olmuşdur. Belə bir halın əsas səbəblərdən biri indiyə dək mövcud olan 
fəlsəfi nəzəriyyələrin, fəlsəfə elminin bu məsələlərə lazımi qədər cavab verə bilməməsidir. Son 
dövrlər yeni bir dünyagörüşü, imkanlarla formalaşmaqda olan ümumvəhdət fəlsəfəsi məsələyə 
aydınlıq gətirməyə kömək edir. 

Ümumvəhdət fəlsəfəsinin indiki halda formalaşmasında Aristotelə qədərki qədim dövr 
fəlsəfəsinin, dini, mifoloji mənbələrin yeni münasibətlə öyrənilməsinin, orta əsrlərdə islam alimləri 
arasında formalaşmış vəvdəti — vücud fəlsəfəsinin, 19 — cu əsrdə qərb elmində formalaşmış 
orqanizm prinsipinin, daha sonra funksionalizm cərəyanının mühüm rolu var. Bu fəlsəfə bütün 
kainata, varlıqlar sisteminə vəhdətdə olan bir vücud kimi baxaraq mülahizələr yürütməyə imkan 
verir. 

Əslinə qalsa, həm dini mənbələr, həm də dünyəvi elmin insanlara verdiyi şey eynidir- həqiqət, 
haqq aləmi barədə bilgilər. Dini kitablarda bu bilgilər vəhy vasitəsi ilə alınmışdır. Dünyavi elm isə 
idrakın gücü ilə belə bilgilər axtarmaqdadır. Din ilə elm arasında gərginliyin, bir çox hallarda 
düşmənçiliyin yaranmasının əsas səbəbi, bir tərəfdən, əksər hallarda din xadimlərinin, ilahiyyət 
elmi nümayəndələrinin dini kitablardakı dərin, kodlaşmış məlumatları düzgün aca bilmədən, 
özlərindən xeyli əlavələr uydurması hesabına ortaya cıxan təhlükəli cəhalətdir. Digər tərəfdən isə 
dünyəvi elm nümayəndələri də əksər hallarda elmin öz metodlarına aludə olaraq, dini kitabların 
mahiyyətinin nədən ibarət olduğunu dərk edə bilməmələridir. Hər iki tərəfdə yaranan nöqsan hər 
zaman ciddi qarşıdurmalar yaratmışdır. 

İlahiyyət elmi böyük, seçilmiş peyğəmbərlərin vəhy ilə dünyanın həqiqətləri barədə aldıqları 
bilgi, kitablar əsasında formalaşmışdır. Dini kitabların əsas mahiyyəti, yer üzündə insanları həqiqət 
(haqq) meyarlarına uyğun olan davranışa (təbii yola, Allah yoluna) dəvət etməkdir. Amma bu 
kitablarda həqiqət (haqq) barədə informasiyalar fəlsəfə kitablarında olduğu kimi geniş şərhlərlə 
izah olunmur, müəyyən kodlarla verilir. İlahiyyət elminin formalaşmasında olduqca mühüm rol 
oynayan vasitələrdən biri də bəsirətdir. Bəsirətin nə olduğunu qısa olaraq belə izah izah etmək olar. 
Bütün dünya ierarxik sistemlərin vəhdətidir. Necə ki, bədənimizdəki hər hansı bir kiçik hüceyrə 
bizim bədən sistemimizin kiçicik zərrəsidir, eləcə də insan dünya deyilən, kainat kimi nəzərdən 
keçirilən böyük bir sistemin - vücudun kiçik bir zərrəsidir. İnsan eyni zamanda şüura malik bir 
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zərrədir. Lakin bütün insanlarda məşhur müğənnilərədki kimi gözəl səs olmadığı kimi, hər adamda 
da daxil olduğumuz bu dünya barəsində təsəvvur etmə, duyma qabiliyyəti də yüksək səviyyədə 
deyildir. Bəsirət gücü hər bir insanda daxil olduğumuz dünya sistemi, kainat barədə məlumatları 
duyma qabiliyyətidir. Amma bu duyma qabiliyyəti gözəl səs kimi hər insanın iradəsi ilə hər zaman 
hərəkətə gətirilə bilməyə də bilər. İnsanda bu qabiliyyətin hərəkətə gəlməsində daha həssas amillər 
mühüm rol oynayır. Bəsirət gücü hər şəxsin öz mahiyyətində, imkanlar sistemində mövcuddur. 
Amma insanın fəaliyyətindən asılı olaraq bu güc artıb azala bilər (gözəl səs kimi). Vəhy bəsirətin 
yüksək, daha güclü formasıdır və o ancaq peyğəmbərlərə məxsusdur. Vəhy vasitəsi ilə alınanlar 
kainat- vəhdətdə olan vücud barədə şübhə olmayan, həqiqəti tamamilə əks etdirən informasiyalar, 
bilgilərdir. Vəhy vasitəsi ilə həqiqət — haqq aləmi barəsində alınmış informasiyalar kodişmış 
informasıyalardır. Bu kodların açılması yalnız idrak güclü olduqda mümkündür. İdrakın inkişaf 
etməsində isə dünyəvi elmlər əvəzsiz rol oynayır. İdman əzələni inkişaf etdirdiyi kimi, dünyəvi 
elmlər də idrakı inkişaf etdirir. Hec təsadüfi deyil ki, Məhəmməd peyğəmbərin tövsiyyəsi, tələbi ilə 
islam aləmində dünyəvi elmlərə olduqca ciddi diqqət yetirilirdi. Əslində bir vaxtlar cəhalət 
hesabına məhv edilməkdə olan dünyəvi elm, məhz islam alimlərinin ciddi cəhdi ilə yenidən yer 
üzündə yayılmağa başladı. Cünki, həm peyğəmbər özü, həm də onun davamşıları gözəl bilirdilər 
ki, ortada olan Quran həqiqətlərini lazımınca dərk edilməsi üçün insanların idraki inkişaf etməlidir. 
Bu yolda da ən mehem vasitə denyaəvi elmlərdir. Digər tərəfdən, ilahiyyət elmləri insanların 
mənəviyyatı ilə bağlı bilgiləri daha çox artırdığı halda, dünyaəvi elmlər insanların praktik həyatı 
barədə bilgilərinin artmasına da ciddi kömək edir. 

Qurani-Kərimdə, müxtəlif ayələrdə dəfələrlə qeyd olunur ki, dünya barədə bütün mütləq 
həqiqətləri yalnız və yalnız Allah bilir. Bu həqiqətlərdən yalnız bir qismi (məsləhət olanı) 
peyğəmbərlərə məlumdur. Eyni zamanda bildirilir ki, bütün peyğəmbərlərin də bildikləri eyni 
deyildir. Onların da hər birinə Allah müxtəlif şəkildə, lazım bildiyi qədər bilgi vermişdir. Bütün bu 
deyilənlərə, bir çox fəlsəfi nəzəriyyələrə əsasən tamamilə inandırıcı şəkildə bu qənaətə gəlmək olar 
ki, həqiqət barədə, kimliyindən asılı olmayaraq hər bir insanın, fəlsəfi cərəyanın malik olduğu bilgi 
nisbidir. 

Müasir elm, əsasən kökü Aristoteldən gələn rasional biliklər üzərində köklənmişdir. Bu 
istiqamətin elmdə zəruri bir dövr kimi üzə çıxdı və artıq 20-ci əsrin axırlarında tükənməyə başladı. 
Eramızdan əvvəl beşinci əsrə kimi dünyəvi elmin inkişafının əsas strategiyaları bir qədər mifik 
şəkildə olsa da daha doğru yolda olmuşlar. İdrakın imkanları bu strategiyanı sona qədər davam 
etdirməyə imkan vermədi. Bu prosesdə birinci bifuraksiya dövrü eramızdan əvvəl dördüncü əsrdə 
baş verdi. Aristotelizmin yaranması ilə rasional düşüncə tərzinin formalaşıb inkişaf etməsi üçün 
şərait yarandı. Orta əsrlərə qədər bu qol əsasən şərq alimləri təpəfindən inkişaf etdirildi. İslam- 
əsasən ərəb, fars və türk alimləri bu sahədə olduqca mühüm rol oynadı. On dördüncü əsr dünyəvi 
elmin inkişafında ikinci bifuraksiya dövrü oldu. O dövrdən başlayaraq formalaşmağa və sürətlə 
inkişaf etməyə başlayan qərb elmi, şərq elmindəki bütün incəlikləri mənimsəyə bilmədi və yeni 
elmi sistemi bir neçə nöqsanlı özüllər üzərində qurdu. Elmi inkişaf, kainat sisteminin dərk olunması 
istiqamətindən ayrılıb yer üzünün fraqmental tələbləri çərçivəsinə düşdü. Buna görə də o sonradan 
ahəngdar şəkildə yox, fraqmental olaraq inkişaf etməyə başladı. Elə bunun da nəticəsində dinin 
mahiyyətini dərk etməkdən bir az da uzaqlaşdı. İnsanları dindən uzaqlaşdırmaq olmaz və bu 
olduqca yolverilməzdir. Həqiqi dini sistemlər eyni zamanda bir mənəvi zənginləşmə, sosial 
davranışların tənzimlənmə institutu, insanların kosmo əlaqələrini gücləndirmə vasitəsidir. İnsanlıq 
dünya həqiqətləri barədə daha doğru məlumatları yalnız ilahiyyət elmləri ilə dünyəvi elmlərin biri 
birini tamamlaması zamanı əldə edə bilər. İlahiyyət elmləri bu həqiqətləri dərk etmək yolunda 
stratefi istiqamətləri daha doğru əks etdirsə də, yalnız dünyəvi elmlərin köməyi ilə həmin 
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həqiqətlər insanın qavrayacağı, istifadə edəcəyi hala gələ bilir. Yuxarıd deyildiyi kimi, dini kitabları 
daha düzgün anlamaq üçün yüksək intellekt tələb olunur. İntellektin inkişaf etdirilməsi üçünsə 
doğru yolda olan (ahəngə xidmət edən) dünyəvi elmlər daha sistemli rol oynayır. Daha intellektli 
insanın dindarlığı ilə avam adamın dindarlığı arasında çox böyük bir fərq vardır. İntellektli insanın 
dindarlığı əqidəyə daha çox söykəndiyi halda avam adamın dindarlığı əsasən fəhmə, qorxuya, 
cəhalətə söykənir. İntellekti inkişaf etməmiş insan dindarlıq edəndə onda onun xurafata 
yuvarlanması ehtimalı çox böyükdür. Ona görə də əslində dünyəvi elmlərin doğru məcrada inkişaf 
etdirilməsi insanların dini mövqelərinin də daha çox ahəngə xidmət etməsinə səbəb olar. Dini 
cəhalətə qarşı ən yaxşı mübarizə yolu əhalinin ahəngə xidmət edən dünyəvi elmlərə, ahəngdar 
təhsilə yiyələnməsidir. Dünyadakı hər bir mükəmməllik ahəngə, hər bir yarımçıqlıq gərginliyə 
xidmət edir. 

Ümumvəhdət fəlsəfəsi dini kitablarla dünyəvi elmlərin arasında heç bir ziddiyyət olmamasının, 
əksinə, insanlığın həqiqəti dərk etmək yolunda dini kitablarla- ilahiyyət elmləri ilə dünyəvi 
elmlərin biri birinin tamamlaması məsələsini dərindən araşdırılmağa imkan verir. Dinlə xurafat biri 
birindən prinsipiallıqla fərqləndirə bilmək üçün şərait yaradır. 

Şərqin “vəhdəti vücud”, qərbin “orqanizm” baxışlarındakı bir çox müddəaları nəzərə alaraq, 
aşağıdakıları demək olar: - dünyada təbii olaraq yaranmış hər bir varlıq eyni zamanda bir orqanizm 
kimi fəaliyyətdədir. Bu orqanizm eyni zamanda, özündən daha yüksək tərtibli başqa bir orqanizmə 
daxildir və daxil olduğu bu orqanizmin vasitəsi ilə öz mövcudluğu üçün zəruri olan energi ilə 
təmin olunur. Məhz bu enerii ona bir varlıq kimi mövcud olmağa, fəaliyyət göstərməyə kömək edir. 
Hər bir organizm onu təşkil edən orqanlardan ibarətdir. Hər bir orqanizm də eyni zamanda özünün 
bütün orqanlarına zəruri enerji verərək onların mövcudluğunu və fəaliyyətini təmin edir. 
Orqanizmdə hər bir orqanın öz konkret missiyası, funksiyası vardır. Aydındır ki, hər bir orqan öz 
missiyasını, funksiyasını daha yaxşı yerinə yetirdikcə orqanizm də öz missiyasını, funksiasını daha 
uğurla həyata keçirə bilir. 

Beləliklə, bütün dünya ierarxik olan orqanizmlərin küllisi kimi mövcuddur. Hər bir cansız 
deyilən varlıq da bir orqanizm kimi mövcuddur. İndi artıq astronomiya, fizika sahəsində əldə 
edilmiş nəticələr yer planetinin bir canlı orqanizm olaraq mövcudluğunu təsdiq edir. Yer planeti, o 
biri planetlər də təbii ki, kainat orqanizminin orqanlarıdır və eyni zamanda orqanizmlərdir. Onlar 
hamısı vahid kainat eneriisi ilə qidalanaraq mövcudluqlarını davam etdirirlər. Diqqətlə fikir versək, 
cansız deyilən varlıqların da mövcudluğu, fəaliyyəti üçün müəyyən bir enerii zərurəti vardır. İstər 
daş olsun, istər kəsək, su və s. onların mövcud olmaları üçün hökmən bir mühit, enerji lazımdır. 
Maddələri təşkil edən, molukulları bir yerə yığıb, bir varlıq kimi ortaya çıxaran qüvvə məhz həmin 
varlığın daxil olduğu ierarxik orqanizmin, vəhdətdə olan kainatın mövcudiyyət eneriisidir. 

İnsanı kainatla, Allahın sirri ilə bağlayan ən sirli, amma mövcudluğu heç kimdə şübhə 
oyatmayan qüvvə ruhdur. Ruh, elmin indiyə qədər izah edə bilmədiyi mövhumlardan biridir. 
Hətta, ilahiyyət alimləri, tanınmış filosoflar belə ruh barədə danışmağı məsləhət görmürlər. Ruh – 
qeybdən (Allahdan) alınan xüsusi, həyat vermə xassəli, kainatda mövcudiyyəti təmin edən aləmlə 
müntəzəm olaraq əlaqədə olan bir energetik cövhər, xüsusi varlıqdır. 

Fikrimcə, dünyanın dərk olunmasında daha mühüm rol oynaya biləcək ümumvəhdət 
fəlsəfəsinin formalaşmasında Azərbaycan mədəniyyətinin olduqca güclü potensialı vardır. 
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HARMONİYA FƏLSƏFƏSİNDƏ VƏHDƏT İDEYASI 


R. Ulusel 
AMEA Ədəbiyyat İnstitutu 


Fəlsəfə fikir tarixinin ayrılmaz tərkib hissəsi olan harmoniya fəlsəfəsinin təkamülü insan 
idrakının təbiət qanunauyğunluqlarından proyeksiya alma və bundan sosial qanunauyğunluqları 
törətmə - homoloqosun kosmoloqosla uyarlaşması prosesi kimi davam etmişdir.Təkamül edən 
harmoniya təsəvvürləri və ideyaları təkmilləşərək insan-təbiət münasibətlərinin əsasında 
dayanmaqla koevolyusiya balansının yaranmasında başlıca amillərdən biri olmuşdur. Harmoniya 
ən qədim çağlardan müasiri dövrədək – mifolofi təfəkkürün formalaşmasına, bundan da elm və 
humanitariyanın indiki səviyyəsinədək -mədəniyyət düşüncəsinin bütün mərhələlərində daim 
inkişaf edən, təkmilləşən bir ideya, anlayış, kateqoriya, meyar, prinsip, fəlsəfi sistem, paradiqma və 
dünyagörüşü kimi özünü göstərmiş, tarixi təkamülündə getdikcə daha mükəmməl, dəqiq, 
konseptual əsaslarda meydana çıxmışdır. Fəlsəfi fikir tarixinin ümumbəşəri vəhdətlə bağlı ən kamil 
ideyaları, təbii və sosial quruluşlanma konsepsiyaları, kosmososioloqos prinsipləri, 
homosivilizasiyanın nizamyaratma ənənəsindəki varislik harmoniya (fəlsəfəsində 
konsentrasiyalaşaraq ondan elm və mədəniyyətin müxtəlif sferalarına transformaiya olmuşdur. 

Kainatın vəhdət mövcudluğu harmoniya qanunlara tabedir. Harmoniya və xaos varlığın əbədi 
qarşıbubstansiyası kimi bir-birindən ayrılıqda mövcud olan yox, bir-birindən törəyən hadisələrdir: 
harmoniya xaosu, xaos harmoniyanı doğurur.Kainatda onarın kosmomonoloqu yox, kosmodialoqu 
baş verir, Ancaq xaos, disharmoniya yalnız harmoniya qanunalarının fəaliyyət sferasında müəyyən 
zaman və məkan kəsiyindəki pillələrdir. Məhz harmoniya qanunları içrə harmoniya və xaosun 
əbədi dialektikası təzahür edir. Yəni varlığın əbədi və başlıca mənası, mövcudluq prinsipi — xaosun 
harmoniyaya tabe olmasıdır.Harmoniya sonsuz, əbədi proses, xaos isə bu əbədi, sonsuz prosesin 
zəruri, qaçılmaz “buğumları”, “düyünləri”, “intervallarıdır”, Kainatın ümumi hərəkət və təkamülü, 
kosmosferin, onun daxili inkişafı kimi günəş sisteminin, bu sistemdə yer planetinin, burada biosfer 
və noosferin yaranışı, üzvi aləmin təşəkkülündə filogenez və ontogenez proseslərinin (bütövün və 
onun hissələrinin) vəhdəti, koevolyusiya sisteminin formalaşması, psixosferin idarəedici qüvvəyə 
çevrilməsi və onun daimi olaraq ilk başlangıca — kosmosferə can atması məhz harmoniya qanunları 
əsasında baş verir. Dialektikanın qarşılıqlı bağlılıqda olan üç qanunu- əksliklərin vəhdəti və 
mübarizəsi, inkarı inkar və kəmiyyət dəyişmələrinin keyfiyyət dəyişmələrinə keçməsi qanunları – 
ayrılıqda bir-biri ilə münasibətdə ümumdünya harmoniyası qanununun tərkib hissələri kimi 
fəaliyyət göstərir. Varlığın universal əlaqələri, interaktivliyində mövcudlaşan sistemlərin və 
altsistemlərin daxili əlaqəliliyi məkan, zaman və hərəkət harmoniyasının pillə, mərhələ və 
proseslərində sinergiyalaşır. Harmoniya qanunu əsasında (1) varlıq — dünyaya, (2) hərəkət - 
dinamikaya, (3) zaman - tarixə çevrilir, (4) biosferin — antroposfer, (5) kosmoloqosun – psixoloqos, 
(6) təbiətin – mədəniyyət fazası yaranır. Beləliklə, varlıq-dünya-insan yaradılışının bir-birini 
tamamlayan, homosivilizasiyanı planet həyatının mühüm təkamül aktına çevirən ilk böyük 
meqafazası başa çatmış və yenisinə keçilişin şərtlərini meydan gətirmiş olur. Müasir dövrün elm və 
fəlsəfəsi dünyanı sistemli vəhdət şəklində şərh və analiz etdikcə, predmetinin təbiətinə uyğun 
olaraq öz prinsiplərində də harmoniya meyarlarına istinad etməli olur. Bu texnologiyanın 
təkmilləşməsi, bütövlükdə harmoniya fəlsəfəsini - bəşəriyyətin qlobal problemlərinin 
öyrənilməsinin metodoloji əsasına çevirir. Müxtəlif elm sahələrində təbiət və cəmiyyət 
hadisələrindəki qanunauyğunluqlarının eksperimental nəzəri əsaslarda, spesiflik və qarşılıqlı 
bağlılıq, sistemlilik istiqamətlərində dərindən tətqiqi varlığa məxsus harmonikliyin paradiqmal 
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mahiyyəti və onun qlobal problemlərin öyrənilməsində funksionallıq şərtlərinə malik olmasını 
təsdiq edir. Müasir dünya inkişafının və onun əsas tendensiyası qloballaşmanın harmoniya fəlsəfəsi 
kontekstində, bu fəlsəfənin metodologiyası ilə öyrənilməsi həmin proseslərin bütün törəniş 
səbəbləri, başlıca xüsusiyyətləri, yönəliş perspektivləri ilə tədqiqinin ən optimal üsuludur. 
Harmoniya fəlsəfəsi fəlsəfi idrakın yüksəldiyi maksimumundan -ümumdünya vəhdətinin dərki 
mövqeyindən qloballaşma hadisəsini öyrənmək və proqnozlaşdırmağa imkan yaradır. 

Harmoniya fəlsəfəsi (Harmonika) – dünyanın özünüidarəedən bir sistem kimi, harmoniya 
meyarları və prinsipləri əsasında qlobal özünütəşkilin yeni konsepsiyasını təqdi edir. Dünyanın 
qlobal vəhdətinin dərki ideyası — harmoniya fəlsəfəsinin təməl dünyagörüşüdür. İnsan 
fəaliyyətində, cəmiyyət həyatında harmoniya yaradıcı başlanğıcın prioretitə çevrilməsi — harmoniya 
fəlsəfəsinin əsas konseptual məqsədidir.Dialektika — Sinergetika - Harmoniya triadasında fəlsəfi 
fikir öz bütövlüyünü əldə edir. Müasir dünyanın qlobal problemləri də bu triadanın məhz 
Harmonikada sistemləşən metodologiyası vasitəsilə öyrənilmənin optimal imkanlarını qazanır. 
Dialektikada - varlığın ən ümumi qanunauyğun əlaqəliliyi, təşəkkülü və inkişafı, sinegetikada- 
özünütəşkili xaosdan nizama doğru hərəkət, harmonikada isə - həm dialektika və sinergetikada 
izlənilən prosesin özü, həm də onun gəldiyi son nəticə - vəhdət əsasdır. Dialektika olmasaydı, 
sinergetika, sinergetika olmasaydı, harmonika yarana bilməzdi. Harmonika (harmoniya fəlsəfəsi) — 
sinergetika ilə özünü müasir elmi əsaslarda bir daha təsdiq etmiş dialektikadır. Harmonika - 
ümumdünya vəhdətinin və onun yaranmasının fəlsəfəsidir. 


MÜHARİBƏNİN MA HİYYƏTİNİN FƏLSƏFİ 
PRİZMADAN İZAHI 


E. Mirbəşiroğlu 
Azərbaycan Respublikasının Prezidenti yanında Dövlət İdarəçilik Akademiyası 


Antiq dövrlərdən müharibə xalqlar və dövlətlər arasındakı münasibətlərin qaçılmaz, hətta zəruri 
elementi kimi nəzərdən keçirilmişdir. Homerin İliadasında müharibədə allahların özlərinin iştirakı 
ön plana çəkilir. Heraklit isə məsələyə münasibətini daha konkret ifadə etmişdir. O, qeyd edirdi ki, 
“müharibə ümumi və həqiqətdir. Müharibə hər şeyin atasıdır. O, bəzilərini allah, bəzilərini insan, 
bəzilərini qul, bəzilərini isə azad etmişdir. Heraklit müharibənin yox olması haqqında Homerin 
fikirlərini tənqid edirdi. Heraklitin fikrincə müharibənin yox olması hər şeyin yox olması deməkdir. 
Platon isə əsaslandırırdı ki, hamının hamıya qarşı müharibəsi cəmiyyətin özünün təbiətindən, 
insanlar arasındakı münasibətləri xas olan təbii ziddiyyətlərdən irəli gəlir. Platon yazırdı: əksər 
insanların sülh adlandırdıqları addan başqa bir şey deyildir. Reallıqda dövlətlərarasında təbiətən 
daimi müharibələr mövcuddurlar. Belə müharibələr həmçinn ayrı-ayrı qəsəbələr, evlər və insanlar 
arasında baş verir. Platonun fikrincə istər cəmiyyət həyatında, istərsə də fərdi həyatda hər şey hər 
şeylə və hər kəs özü-özü ilə müharibə vəziyyətindədir. 

Yeni dövrdə də müharibənin tərənnümü diqqət mərkəzində olmuşdur. Bu dövrdə məsələyə 
fəlsəfi-siyasi prizmadan yanaşma meydana gəlmişdir. Yeni dövrün filosofları arasında Hegelin, 
Prudonun, Nitsşenin müharibə probleminə dair fikirləri daha çox düşündürür. Belə ki, Hegelin 
fikrincə, həyat özündə daimi transformasiyanı ifadə edir və sülhlə uzlaşan hərəkətsizlik ona yaddır. 
“Bəşəriyyət heç də heç bir küləyin hərəkətə gətirmək iqtidarında olmadığı kölməçəyə bənzəmir. 
Hərəkətsiz və iylənmiş su özü-özlüyündə ölümdən başqa bir şeyi ifadə etmir.” Prudon da dünyada 
cəlbediciliyə malik olan az hərəkətsizlik görürdü. Onun fikrincə, hərəkətsizlik həyatın olmamasını 
ifadə edir. Məsələyə Nitsşenin yanaşması da maraq doğurur. Nitsçenin ideyaları “sülhü yeni 
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müharibəyə aparan vasitə kimi” sevməyi aşılayır. Yəni, onun fikrincə müharibə ideyası cəmiyyətdə 
daim qalır və sülh vəziyyətinin özü müharibəyə hazırlığı ifadə edir. Göründüyü kimi, fəlsəfi 
müstəvidə müharibənin nəzərdən keçirilməsi “ondan kənar həyatın olmaması” ideyasını aşılayır. 
Bu nöqteyi-nəzərdən müharibənin baş verməsi səbəbləri haqqında tarixən ciddi diskusiyalar 
getmişdir. Sirr deyildir ki, müharibənin əsasında aşkar müşahidə edilən maddi, siyasi, sosial, dini 
və s. amillər dayanır. Lakin maraqlı məqam ondan ibarətdir ki, qeyd edilən bütün amillərin aradan 
qaldırılması heç də həmişə müharibəni ölkələrin və xalqların həyatından kənarlaşdırmır. 

Qədim dövrlərdən mütəfəkkirlər cəmiyyətdəki social və siyasi ziddiyyətlərin, müharibə və 
inqilabların dərin səbəblərini axtararkən ilkin olaraq həmişə diqqətlərini insan təbiətinə 
yönəltmişlər. Əsas diqqət insane təbiətinin onu aqressiv davranmağa vadar edən aspektlərinə 
yönəldilirdi. Belə aqressiv davranışların son həddi özünü bir qayda olaraq məhz müharibə və 
silahlı münaqişələr formasında biruzə verirdilər. Avqustin qeyd edirdi ki, müharibənin səbəblərini 
insanların günahlarında axtarmaq lazımdır. Yəni, insanlar etdikləri günahlara görə Allah tərəfindən 
müharibə ilə cəzalandırılırlar. Deməli, burada müharənin ilahi mənşəli olması haqqında fikirlər irəli 
sürülür. Həqiqətən də qədim dövrdə döyüşçülərin və qaliblərin Allah tərəfindən yaradılması 
fikirləri bütün mütəfəkkirlər tərəfindən qəbul edilirdi. Müharibənin təbiətinə və səbəbinə dair J. de 
Mesterin fikirləri maraq doğurur. Onun fikrincə, “müharibə dünyanın quruluşunun qanunudur. O, 
canlıların etiraslarının nəticəsi olaraq meydana gəlir. Yəni, istənənilən canlı yalnız öz təlabatlarını 
ödəmək üçün deyil, həm də “öldürmək xatirinə” öldürürlər. Mester müharibənin müqəddəs 
xarakter kəsb etməsini əsaslandırmaqla yanaşı ona bəraət qazandırırdı. Onun fikrincə, müharibə 
xalqı sağalmlaşdırır. “Budama ağac üçün hansı rolu oynayırsa, müharibə də xalq üçün həmin rolu 
oyanır. 

Beləliklə, müharibənin mahiyyətinə və səbəblərinə dair ən müxtəlif yanaşmalar mövcud oluşdur. 
Qədim dövrdən tutmuş, müasir dörvə kimi problemin mahiyyətinə dair ən müxtəlif yanaşmaları 
ümumiləşdirərək belə nəticəyə gəlmək olar ki, müharibə yalnız fiziki mövcud olmaya deyil, 
həmçinin iradəinin başqalarına qəbul etdirməyə xidmət edir. İnsan lap qədim dövrlərdə 
döyüşmüşdür, bu gün də döyüşməkdə davam edir və şübhə yoxdur ki, gələcəkdə də döyüşəcəkdir. 
Müharibənin növünə, xarakterinə dair fikirlər dövrün reallıqlarına uyğun olaraq dəyişir. Tarixlər 
boyu insanın fəaliyyətinin əsas istiqaməti yeni-yeni çoxspektrli nemətlərin əldə edilməsi ilə bağlı 
olmuşdur. Bu zaman müharibə əsas vasitə kimi nəzərdən keçirilmişdir. 
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MƏDƏNİ QLOBALLAŞMA: 
PROBLEMLƏR VƏ VƏZİFƏLƏR 





S. Məcidov 
AMEA Fəlsəfə, Sosiologiya və Hüquq İnstitutunun 


Qloballaşmanın ən mübahisəli, problematik və önəmli sahəsi mədəni qloballaşmadır. Məhz bu 
sfera qloballaşmanın avanqardı tərəfindən bütövlükdə qloballaşmanın mahiyyəti və perspektivləri 
ətrafında elmi-siyasi müzakirələrin «episentri» kimi qavranılır. Mədəni qloballaşma problemlərinin 
müzakirəsi zərurəti bəşəriyyətin qloballaşan millətlərin, sivilizasiyaların mədəni çoxcəhətlilik, 
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müxtəliflik və mədəni özünəməxsusluq resursunu itirmək qorxusunu dərk etmək nəticəsində 
yaranmışdır. Hər şeydən əvvəl iqtisadi qloballaşmanın və az miqdarda da siyasi qloballaşmanın 
inkişafı ilə özünü göstərməkdə olan qarşılıqlı asılılıq və transmilliləşmə meyllərinin güclənməsi 
alimləri və siyasətçiləri sosial-mədəni transformasiyalara daha ciddi və dərindən diqqət yetirməyə 
məcbur edir. 

Tədqiqatların bu sahəsində mədəni qloballaşmanın müstəsna əhəmiyyətə malik olmasının, 
həmçinin ziddiyyətliliyinin, onun qaldırığı problemlərin başa düşülməsinə baxışlarda ümumilik 
özünü göstərir. Əslində məhz burada bizi nəinki meqacəmiyyətin mədəni konturlarının dumanlı 
başa düşülməsilə, eyni zamanda labüd təhlükə və itkilərin dərk edilməsilə şərtlənən böyük qeyri- 
müəyyənliklər gözləyir. Qeyd etmək yerinə düşərdi ki, iqtisadi qloballaşma ilə mədəni qloballaşma 
arasında, fikirimizcə, bir «psixoloji» fərq vardır. Birincinin pozitivləri onun neqativləri ilə 
müqayisədə daha aydın şəkildə başa düşülür, mədəni qloballaşmada isə üstünlüklərin dumanlı 
fonunda daha çox mümkün olan itkilər nəzərə çarpır. 

Hamı aydın dərk edir ki, qarşılıqlı asılılıq və transmilliləşmə, virtual formada olsa da, mədəni 
özünəməxsusluğun deformasiyası qorxusunu özündə daşıyır. Qloballaşma universalist-unifikasion 
meyllərlə xalqların mədəni mənliyinə açıq meydan oxuyur. cƏnənəviçilik fundamentalizmi”? üçün 
münbit şərait yaranır. Qloballaşmanın mümkün olan mədəni təhdidləri müxtəlif 
özünəməxsusluqlar arasında qarşılıqlı münasibətlərin ahəngdarlaşdırılmasının optimal 
modellərinin işlənib hazırlanması zərürətini israrla tələb edir. Fikirimizcə, mədəni qloballaşma o 
demək deyildir ki, dünya mədəni cəhətdən yekcins və homogen olmalıdır. Əksinə, rəngarəngliyin, 
müxtəlifliyin saxlanılması və inkişafı zəruridir, önəmlidir. 

Mədəni qloballaşma sahəsində əsas iki yanaşma üstünlük təşkil edir ki, bunları da şərti olaraq 
cunifikasion-homogenə? (Qərb yekrənkliyi) və cheterogen-plüralist? (özünəməxsusluqların sintezi 
kimi müxtəliflik) adlandırmaq olar. Alimlərin bu yanaşmalara münasibəti nəinki elmi 
diskussiyaların özünəməxsusluğunu, eyni zamanda tədqiqatçının özünün mövqeyini 
səciyyələndirir. Həm də bu yanaşmalardan hər biri meqacəmiyyətin spesifik modelini nəzərdə 
tutur. Zənnimizcə, bu, bir tərəfdən, mədəniyyətlərin çoxluğuna, müxtəlifliyinə və bərabərliyinə 
çağırışdır, digər tərəfdən, bu, partikulyarizmə, deməli, həm də gizli iyerarxiyaya çağırışdır. 
Buradan da mədəniyyətlərin iyerarxiyasının yaradılmasına bir addım qalır. 

Göründüyü kimi, söhbət təkcə meqacəmiyyət mədəniyyətinin cçoxsimalılığından və 
yekrənkliyindən? getmir, həmçinin mədəni özünəməxsusluqların «üfüqi» suverenliyindən və 
yaxud onların tabeçiliyindən, bir-birindən «şaquli» asılılığından gedir. Bu da son nəticədə 
xamerikalaşdırmağa? gətirib çıxara bilər. 

Mədəni qloballaşma o qədər ciddi problemlər qaldırır ki, alimlər, təbii olaraq, qəti nəticə 
çıxarmağa tələsmirlər. Qloballaşmaya bu iki yanaşmalar (mədəni perspektivləri baxımından) 
arxasında çox uzağa gedən nəticələr gizlənir və buna görə də elm mədəni qloballaşmaya bipolyar 
yanaşmalardan irəli gələn problemləri uzun müddətdir ki, ətraflı tədqiq edir. Bir yanaşmaya görə, 
qloballaşma prosesində bir meqadövlət olaraq vahid dünya mədəniyyətinə malik bəşəri birlik 
formalaşır. Bu variantda qlobal əlaqələr simasızlaşdırma, assimilyasiya etmək rolunu yerinə 
yetirməlidir. Bu halda isə müxtəlfilik aradan qalxır. Digər yanaşmada isə gələcək dünya 
özünəməxsus hissələrin — subyektlərin bir-birilə bağlı olan bütövlüyü kimi təsəvvür olunur. 
Subyektlər arasında əlaqələr müxtəlifdir, lakin bu əlaqələr həmin subyektlərin özünəməxsusluğunu 
məhv etmir, əksinə, bərabər əsasda tamamlayır və zənginləşdirir, «qloballaşma prosesini 
homogenliyin əldə edilməsi yolu kimi deyil, rəngarəngliyin mühüm mənbəyi kimi, müxtəlif 
özünəməxsusluqların bütöv halında toplanması kimi nəzərdən keçirmək lazımdır». 
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Meqacəmiyyətin mədəni modeli barədə düşünərək nəinki sırf elmi marağı təsəvvürə gətirirlər, 
eyni zamanda, konkret olaraq, hər bir dövlətin milli suverenliyini, milli maraqlarını və bu dövlətin 
sosiomədəni özünəməxsusluğunu vacib bilirlər. Nəzəri təhlil səviyyəsində qloballaşan ölkənin öz 
mədəni özünəməxsusluğunu itirməsi imkanı istisna edilmir, bu da qloballaşmaya «ehtiyatlı» (və 
bəlkə də mənfi) münasibətin formalaşmasına şərait yaradır. Tamamilə aşkar və hətta mümkün olan 
bu itkiləri minimuma endirmək olar, əlbəttə, əgər elmi birlik, ictimaiyyət mədəni qloballaşmanın 
bir proses kimi başa düşülməsində konsensusa nail ola bilsin. Bəs mədəni qloballaşmanın proses 
olduğundan bəhs edərkən nəyi nəzərdə tuturuq. Bu proses heç də «qərb nümunəsi? üzrə 
unifikasiyanı nəzərdə tutmur, milli özünəməxsusluqların sintezi üzərində qurulmuş «alabəzək, 
qarışıq mədəniyyəti? olan meqacəmiyyətin qurulmasına yol açır. 

Müvafiq ədəbiyyatla tanışlıq göstərir ki, bir çox alimlər «alabəzək» mədəni qloballaşmanın şəksiz 
üstünlüklərini dərk edirlər. Məsələn, V.Tolstıx, Y.Rüstəmov, A.Şükürov, N.İmanov, M.Əfəndiyev 
hesab edirlər ki, qloballaşmanın ikili prosesin vəhdəti kimi ifadə olunması (mövcud olan birliklərin, 
institutların və fəaliyyət sferalarının interqrasiyası və avtonomlaşdırılması mənasında) 
«müxtəlifliklərin vəhdəti» modeli üzrə formalaşmaqda olan qlobal dünyanın başa düşülməsi üçün 
konstruktiv, əməli əsas verir. 

Lakin bəzi tədqiqatçılar ABŞ-ın real qloballamada avanqard mövqeyinə və roluna əsaslanaraq, 
meqamədəniyyətin xamerikanlaşması? təhlükəsini də qeyd etməyə üstünlük verirlər. 

eVesternizasiyaə ilə əlaqədar iki mövqe seçilir. Bunları da şərti olaraq pessimist və optimist 
mövqelər adlandırmaq olar. Birinci mövqe vesternizasiyanın dönməzliyini qəbul edir, ikinci mövqe 
isə bu situasiyanın müvəqqəti olduğunu söyləyir və camerikanlaşmaə dalğalarının zəifləməsi 
imkanını istisna etmir. 

Mədəni qloballaşmanın aktual problemlərinin aparılmış təhlili istər qlobal miqyasda 
(meqacəmiyyətin konturlarının görüntüsü), istərsə də lokal planda - milli özünəməxsusluğun 
qloballaşma perspektivləri planında bu problemlərin ciddiliyini və önəmliyini sübut edir. Məhz 
mədəni qloballaşma sahəsində, hər şeydən əvvəl, ölkələr real olaraq arzuolunmaz meyllərlə və 
qloballaşma təhdidlərilə rastlaşırlar. Üstəlik də bu sahədə müəyyən şəraitdə (bütövlükdə 
qloballaşmanın inkişafı gedişində) sivilizasiyaların toqquşması üçün ilkin şərtlər yarana bilər 
(Hantinqton). Təsadüfi deyildir ki, qloballaşma mövzusuna həsr edilmiş elmi işlərin ümumi 
siyahısında kulturolofi tədqiqatların xüsusi çəkisi artmaqdadır. Elmi ictimaiyyət aydın şəkildə dərk 
edir ki, sosial-mədəni problematika dünyanın vüsət almaqda olan qloballaşmasının həqiqi fəlsəfi 
«məhək daşıdır». Bu prosesin də uğur qazanması (və yaxud uğursuzluğu) çox cəhətdən mədəni 
qloballaşmanın inkişafı üçün daha məqsədəuyğun ssenarinin başa düşülməsində və seçimində 
alimlər və siyasətçilər arasında razılığa, konsensusa nail olunmasından asılıdır. Fikrimizcə, bu 
problemi həll etmədən milli maraqların həqiqi mənada təmin edilməsi mümkün deyildir. 


VƏHDƏT FƏLSƏFƏSİ VƏ SİVİLİZASİYALA RARASI MÜNASİBƏTLƏR TARİX ELMİNİN 
(TARİX FƏLSƏFƏSİNİN) AKTUAL PROBLEMİ KİMİ 





E. Hüseynov 
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Fəlsəfə tarixində əsasən İbn Ərəbinin təlimi kimi təqdim edilən vəhdət əl-vücud təlimini müxtəlif 
aspektlərdən şərh etmək və qiymətləndirmək olar. Amma bu təlim ilk növbədə müxtəlif düşüncə 
tərzlərinin, habelə islam və xristianlığın ortaq mənəvi dəyərlər aspektindən nəzərdən keçirilməsinə 
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imkan verəcək yanaşmanın əsasında durur. Düzdür, İbn Ərəbinin fəlsəfəsində bu yanaşma 
özünəməxsus şəkildə əsaslandırılır. Belə ki, bu fəlsəfəyə əsasən bütün dinlərin təbliğ etdiyi, dini 
duyğuların mərkəzində dayanan və bu baxımdan da dinləri yaxınlaşdıran, onların eyniyyət 
məqamı kimi çıxış edən eşqdir. Amma burada irəli sürülən eşqin sufi-mistik anlamının 
dərinliklərinə getmədən də qeyd edə bilərik ki, dinlərə belə yanaşma, onlar arasında körpü 
yaratmaq istəyi (həm də nəzərə almaq lazımdır ki, burada söhbət yalnız islam və onun ilahi dinlər 
kimi qəbul etdiyi yəhudilik və xristianlıqdan deyil, həm də onun “kafir əməl” kimi qəbul etdiyi və 
“bütlərə sitayişi” nəzərdə tutan dinlərdən gedir) eyni zamanda həm də müxtəlif mədəniyyətlər və 
deməli, həm də mədəniyyətlərin müxtəlifliyi baxımından bir-birindən fərqlənən sivilizasiyalar 
aasında əlaqə yaratmaq istəyidir. Məhz axırıncı bu məqam, yəni sivilizasiyalar arasındakı 
münasibətlər və əlaqələr baxımından vəhdət əl-vücud təlimi tarix fəlsəfəsi üçün də mühüm 
əhəmiyyət daşıyacaq yanaşmanı irəli sürməyə imkan verir. Amma vəhdət əl-vücud təlimi ilə 
sivilizasiyalar təlimi arasında paralellər aparmağa imkan verəcək məqamı yalnız indiyə kimi qeyd 
etdiklərimiz ilə məhdudlaşdırmaq olmaz və bir qədər sonra biz bu barədə bəhs edəcəyik. 

“Sivilizasiya” anlayışı dini dünyagörüşünün tədricən zəiflədiyi və dünyanın insanın fəaliyyət 
mühiti və nəticəsi kimi qəbul edldiyi zaman “mədəniyyət” anlayışının ardınca Qərb 
cəmiyyətlərində elmi dövriyyəyə daxil olub (amma daha əvvəllər hələ orta əsr ərəb-müsəlman 
fəlsəfəsində İbn Həldunun bu anlayışdan istifadə etdiyini də qeyd etməliyik). Əgər xarici 
müəlliflərin yanaşmalarını nəzərdən keçirsək, sivilizasiya anlayışının çox müxtəlif şərhləri ilə 
qarşılaşa bilərik (3, s. 13-14). Amma sivilizasiya anlayışının məzmununun müxtəlif şəkildə şərh 
edilməsinə baxmayaraq, onların az və ya çox dərəcədə iki faktor (və ya meyar) – texnoloji tərəqqi və 
mədəniyyət – ilə daha çox bağlı olduğunu müəyyən etmək olar. Təbii bu faktorlar arasında da qəti 
sədd çəkmək mümkün deyil, onların özləri də bir-biri ilə sıx bağlıdır. Lakin faktorlardan hansına 
daha çox üstünlük verilməsi həm də tarixə sivilizasion yanaşma adı altında irəli sürülən ideyalarda 
da tarixin inkişaf istiqamətinə dair fikir müxtəlifliyi yaradır və bu səbəbdən sivilizasiyalararası 
münasibətləri nəzərdən keçirərkən sivilizasiya anlayışı adı altında məhz hansı faktoru daha çox 
nəzərdə tutduğumuzu dəqiqləşdirmək lazımdır. Bütün fərqli məqamlardan sərf-nəzər etsək, 
sivilizasiya təlimi adı altında tarixin inkişaf istiqamətinə dair iki istiqamətdə mülahizələr irəli 
sürülür. Birinci istiqamətdə vahid universal sistem olaraq bəşəriyyətin inkişafının ən mühüm 
mərhələləri kimi dünya sivilizasiyasının təkamülü nəzərdə tutulur. İkinci istiqamətdə isə nəsillərin 
vaxtarışı olaraq bir-birini əvəz etməsi şəklində müxtəlif lokal sivilizasiyalardan bəhs edilir. 
Problemə ümumi şəkildə yanaşsaq, birinci istiqamətdə tarixin dövrləşdirilməsi meyarı kimi 
texnolofi tərəqqi, ikinci istiqamətdə isə müxtəlif lokal sivilizasiyaların bir-birindən fərqləndirilməsi 
meyarı kimi mədəniyyət faktoru çıxış edir. “Sivilizasiyaların toqquşması”, “mədəniyyətlərin 
dialoqu” və “mədəniyyətlər plüralizmi” və s. bu qəbildən olan ideyalar irəli sürülərkən yuxarıda 
nəzərdən keçirdiyimiz iki istiqamətdən axırıncısı nəzərdə tutulur. 

Lokal sivilizasiyalar anlayışı A.Toynbinin adı ilə bağlıdır. Amma biz lokal sivilizasiyalar təlrimi 
adı altında bilavasitə bir qədər fərqli terminlərdən istifadə edənləri də - N.Danilevskini (“mədəni- 
tarixi tiplər”), O.Şpenqleri (“yüksək mədəniyyətlər”), P.Sorokini (“mədəni supersistemlər”) və s. 
nəzərdə tuturuq. Bütün fərqli məqamlardan sərf-nəzər etsək, lokal sivilizasiyalar təlimi 
çərçivəsində sivilizasiyalararası münasibətlər baxımından əhəmiyyət daşıyan iki ideya irəli sürülür: 
birincisi, bu təlimə əsasən lokal sivilizasiyalardan hər birinin tarixi inkişafı əslində siklik 
(“antitarixi”) xarakter daşıyır, müəyyən inkişaf mərhələləri keçdikdən sonra yaradıcı qüvvəsini 
tükəndirir və özünün ilkin vəziyyətinə qayıdır. İkincisi isə hər bir lokal sivilizasiya məhv olarkən 
özünün inkişafı ərzində əldə etdiyi nailiyyətləri və təcrübəni digər sivilizasiyalara ötürmür. Hər bir 
sivilizasiya ondan əvvəl mövcud olan və ya müasir yad sivilizasiyaların çox və ya az təsiri altında 
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onu özü yaradır. Bu isə prinsipcə sivilizasiyalarası varislik və dialoq imkanlarının inkar edilməsi 
deməkdir. Halbuki vəhdət fəlsəfəsinə əsasən bu imkan realdır. Amma adi tarixi biliklər də bu 
imkanın reallığını təstiq edir. Belə ki, hər bir sivilizasiyanın unikallığını mədəniyyətlər dialoqu 
yolunda təbii əngəllər sayan Şpenqlerin özü də mədəniyyətlərin qarşılıqlı təsirini tamamilə inkar 
etmir, amma bunu qeyri-təbii hal sayır: “Misir və çox böyük ehtimalla Çin mədəniyyətindən başqa 
bütün mədəniyyətlər daha qədim mədəniyyətlərin himayəsi altında olub, bu beynəlxalq formaların 
hər birində yad elementlərə rast gəlinir.” (6) Toynbinin fikirləri isə daha fərqli və maraqlıdır. O, 13 
sivilizasiyadan yalnız 5-ni canlı sivilizasiya adlandırır ki, onlar da üçüncü nəslin sivilizasiyalarıdır. 
Bunlardan daha əvvəl isə birinci və ikinci nəslin sivilizasiyaları mövcud olmuşdur. Düzdür bu 3 
nəsli bir-birindən fərqləndirən məqamlar tamamilə izah edilmir, amma hər halda bəşəriyyətin 
tarixində nəsillərin fərqləndirilməsi müəyyən mənada həm də irəliyə doğru inkişaf ideyasını 
özündə ehtiva edir. Bu o deməkdir ki, birinci və ikinci nəslin sivilizasiyalarının inkişaf siklləri 
müasir — üçüncü nəslin sivilizasiyalarının inkişaf siklləri ilə eyni ola bilməz. Beləliklə, Toynbinin 
nəsilləri bir-birindən fərqləndirilməsi nəticəsində onun lokal sivilizasiyalar arasındakı varislik 
əlaqələrini tamamilə inkar etmədiyi qənaətinə gəlirik. Amma Toynbinin özü də bu varislik 
əlaqələrinin ötürülməsi mexanizmini aydın şəkildə qeyd edir və özünəməxsus şəkildə izah edir. 
Onun fikrincə, tənəzzül mərhələsində daxili proletariat hökmranlıq edən azlıqdan uzaqlaşır, bu 
zaman narazılıqlar artır və etiraz hərəkatı böyüyür ki, bu da çox vaxt xristianlıq və ya buddizm 
kimi universal dini icmaların formalaşmasına gətirib çıxarır. Hökmranlıq edən azlıq tərəfindən 
qurulmuş universal dövlət məhvə məhkumdur. Amma daxili proletariat tərəfindən qurulmuş 
universal dini icma, məsələn, xristianlıq yeni sivilizasiya üçün körpü və əsas olur. (3, s. 46) 

Nəzərdən keçirdiyimiz kimi, vəhdət fəlsəfəsinin əsasında duran müxtəlif mədəniyyətlərin, 
deməli, həm də sivilizasiyaların ziddiyyətlərdən daha çox eyniyyət məqamlarını özündə ehtiva 
etməsi ideyasını inkar etmək praktik cəhətdən mümkün deyil. Hətta prinsip etibarilə sivilizasiyalar 
arasındakı qarşılıqlı münasibət və varislik əlaqələrini qəbul etməyən və hər bir sivilizasiyanın 
yalnız özünəməxsus mədəniyyət əsasında formalaşması ideyasını irəli sürən lokal sivilizasiyalar 
təliminin nümayəndələri də bəzi məqamlarda özlərinin bu əsas ideyasından kənara çıxırlar. Qeyd 
etdiyimiz kimi, vəhdət fəlsəfəsinə görə bütün dinləri, mədəniyyətləri yaxınlaşdıran, onları eyniyyət 
məqamı kimi çıxış edən sufi-mistik anlamda götürülən eşqdir. Amma fikrimizcə, müxtəlif 
mədəniyyətləri (sivilizasiyaları) yaxınlaşdıran, onların eyniyyət məqamı kimi çıxış edən həmin 
mədəniyyətin daşıyıcısı olan cəmiyyətdə texnolofi tərəqqinin səviyyəsi və bu tərəqqinin cəmiyyətin 
ictimai münasibətlər sistemində yaratdığı dəyişiklikdir. 

Əvvəldə qeyd etdiyimiz kimi, sivilizasiya anlayışının məzmununu daha çox iki faktor – texnoloji 
tərəqqi və mədəniyyət - əsasında izah edirlər. Müxtəlif özünəməxsus mədəniyyətlərin daşıyıcısı 
olan cəmiyyətlərdə texnoloji tərəqqinin səviyyəsini və bu tərəqqinin cəmiyyətin ictimai 
münasibətlər sistemində yaratdığı dəyişiklikləri diqqət mərkəzinə gətirmək üçün sivilizasiya 
anlayışının yuxarıdakı birinci faktor əsasında məzmununun izahına müraciət etməliyik. Bu 
yanaşmaya əsasən vahid dünya sivilizasiyası texnoloji tərəqqi əsasında sadədən mürəkkəbə doğru 
müəyyən sxem üzrə inkişaf tarixi keçib. Belə sxemdə aşağıdakı mərhələlər öz əksini tapır: yığıcılıq 
və ovçıluq cəmiyyəti, aqrar cəmiyyət, sənaye cəmiyyəti və postsənaye cəmiyyəti. Bu sxem üzrə 
inkişaf edən dünya sivilizasiyası hər bir mərhələdə konkret lokal sivilizasiyalar şəklində təzahür 
edir. Məsələn, misir, babil, yunan və s. kimi lokal sivilizasiyalar bütövlükdə dünya sivilizasiyasının 
aqrar cəmiyyət mərhələsində meydana çıxdıqları halda onları sonrakı sənaye və postsənaye 
mərhələlərində müşahidə etmək mümkün deyil. Avropa (roman-german) sivilizasiyasını isə əksinə, 
axırıncı iki mərhələdə müşahidə etmək olar. Fikrimizi daha konkret ifadə etsək, qeyd etməliyik ki, 
dünya sivilizasiyasının hər bir mərhələsində meydana çıxan və ya müvafiq inkişaf dövrünü 
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yaşayan lokal sivilizasiyalar arasında paralellər aparmaq və onlar arasındakı eyniyyət məqamlarını 
müşahidə etmək olar. Amma bu zaman onlar arasında aparılacaq müqayisənin əsası kimi yalnız 
texnolofi tərəqqinin səviyyəsi qəbul edilərsə, onda bu müqayisə bəsit xarakter daşıyar. Fikrimizcə, 
dünya sivilizasiyasının bu mərhələlər üzrə inkişafının mənbəyi də diqqət mərkəzinə gətirilməlidir. 

Ümumiyyətlə, tarix fəlsəfəsində ictimai-tarixi inkişafın mənbəyinə dair ideyanı yalnız formasiya 
təlimində müşahidə etmək mümkündür. Düzdür, formasiya təliminin bütövlükdə bəşəriyyətin 
inkişaf tarixinin dövrləşdirilməsi məqsədilə irəli sürdüyü sxem (ibtidai icma quruluşu, quldarlıq, 
feodalizm, kapitalizm, kommunizm) qəbul edilməz olsa da inkişaf niyə baş verir sualına bu 
təlimdən kənarda ətraflı cavab tapmaq mümkün deyil. Tarixə formasion yanaşmaya görə tarixi 
inkişafın mənbəyi kimi çıxış edən texnoloji faktor (istehsal qüvvəsi) ilə ictimai münasibətlər sistemi 
arasındakı dialektik ziddiyyəti dünya sivilizasiyasının inkişaf mərhələlərinə şamil etsək, həmin 
mərhələlərin hər birində təzahür edən lokal sivilizasiyalar arasında daha sistemli müqayisələr 
aparmaq olar. Daha aydın şəkildə desək, hər bir lokal sivilizasiyada texnolofi tərəqqinin səviyyəsi 
iqtisadi münasibətlər sistemində, axırıncının əsasında isə bütövlükdə ictimai münasibətlər 
sistemində dəyişikliklər yaradır (həm ictimai münasibətlər sisteminin texnolofi tərəqqiyə, həm də 
digər ictimai münasibətlər formasının iqtisadi münasibətlər sisteminə əks təsir ehtimalı da realdır). 
Deməli, dünya sivilizasiyasının inkişafının eyni mərhələsində təzahür edən lokal sivilizasiyalarda 
oxşar texnoloji tərəqqi oxşar ictimai münasibətlər sistemi formalaşdıracaq (biz təbii ki, burada 
formasiya təlimində, xüsusən bu təlim çərçivəsində ortodoksal yanaşmada olduğu kimi tamamilə 
eyniləşdirmə fikrindən uzağıq). 

Əvvəldə qeyd etdiyimiz kimi, vəhdət əl-vücud təlimi ilə sivilizasiyalar təlimi arasında paralellər 
aparmağa imkan verəcək məqamı yalnız indiyə kimi üzərində dayandığımız məqam (müxtəlif 
mədəniyyətləri yaxınlaşdıran eyniyyət məqamı) ilə məhdudlaşdırmaq olmaz. Vəhdət əl-vücud 
təliminin başlıca müddəalarından biri hissə ilə tamın eyniyyəti məsələsidir. İnsan da, təbiət də eyni 
bir tamın hissələridir. Bizim yaşantılarımız təbiətin öz yaşayışının təzahürlərinə uyğundur. Təbiət 
nəfəs alır, biz onun nəbzini tuturuq, ürək döyüntülərini eşidirik. İbn Ərəbiyə görə təbiət də bir 
insan orqanizmi ilə müqayisə oluna bilər. Lokal sivilizasiyalar təliminə görə isə insanın mahiyyəti 
haqqında düşünərkən biz həm də zəruri olaraq cəmiyyətin mahiyyəti haqqında düşünürük. Ayrıca 
fərdin bioqrafiyası insan nəslinin yığcam tarixi kimi çıxış edir. İnsanın inkişaf mərhələləri 
cəmiyyətin inkişaf mərhələləridir. Biri digərinin öyrənilməsinə kömək edir. Başqa sözlə, burada 
vəhdət fəlsəfəsi insanın və cəmiyyətin (sivilizasiyanın) vəhdəti kimi çıxış edir. 
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